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भारतवर्ष प्राचीन देश है। वह अपने जन और संस्कृति के नृतन- 
विकास का साक्षी बनकर आज भी जीवित है। उसका मन विश्व के 
श्रति स्वच्छ है । आज ही नहीं, सदा की उसकी यही परम्परा हैं । देश 
और भूमि के विवय में उसके सात्विक भाव संसार के लिये भी मुल्यवान्‌ 
हैं। स्वयं भारतवासियों को अपने नवोदय के समय सें उनसे परिचित्त 
होना जीवन की अनिवार्य आवदयकता है। भूमि की शक्ति एक ओर, 
और जीवन की अन्य सब समृद्धि और चेसभव दूसरी ओर रखकैर यदि 
तोल दिये जाय॑ तो भूमि के समान जनता को एक सूत्र में बांधने वालो 
दूसरी कोई शर्त नहीं हे। भूमि फ्री इस आध्यात्मिक प्रेरणा-शदित 
का सूल्य हम सबको नई अंख से फिर पहचानना चाहिए। 

यदि भूमि की एकता की संजीवनी शक्ति ने हो तो क्षुद्रता के 
आाव हमारे सनों को दबोच लें और सामूहिक जीवन के टुकड़े-टुकड़े 
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कर डालें। सामूहिक जीवन का नाम ही राष्ट्रीय जीवन है । एक भूमि, 
एक राष्ट्र, एक जन, यही नए जीवन का महान्‌ सत्य हैं; इसके विपरीत 
अन्य सब सिथ्या है। भूमि की एकता अनमोल वरदान है। इस 
ऐक्य का गंगाजल ही हमारे राष्ट्रीय दोषों को हटा सकता है, इसके 
प्रोक्षण से हमारे विचारों की संकीर्णता मिट सकती है । राष्ट्र के नाग- 
रिक के चलने का निर्भव राजमार्ग भूमि की एकता पर दृढ़तया आश्रित 
अखंड राष्ट्र है । जिस क्षण भी हम एकदेशीय होकर सोचने रूगते 
है और एक छोटे गांव, जनपद प्रान्त या प्रदेश के हितों को महाभौण के 
हितों से अलग मानकर कार्य करते हें, उसी क्षण हम अपनी मातृभूमि 
और मह/न्‌ राष्ट्र का मानसिक खंडन कर डालते हैं। प्रत्येक पृथिवी- 
पुत्र नागरिक का कर्त्तव्य हु कि सब प्रकार राष्ट्र का संवर्धन करे, न कि 
अपने द्वारा थोड़ा भी राष्ट्र या भूमि का विघात होने दे । 
इस समय भारतीय राष्ट्र के सामने इस महापथिवी की एकता? 
का प्रश्न सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण हे। पृथिवी की ही आध्यात्मिक 
दक्ति राष्ट्र हें। मात॒भूमि के जाग्रतू चेतन्‍्य का रूप राष्ट्रीयता हें ४ 
राष्ट्रीयता की प्रेरक शक्ति से ही जन या नागरिक बनते हें। जिस 
व्यक्ति के मन में राष्ट्रीयता का अंक्र नहीं हे वह राष्ट्र के लिये 
निरुषयोगी है। राष्ट्र का जो निखरा हुआ रूप भविष्य में बनेगा उससे 
ऐसे बुझे हुए व्यक्ति का कुछ उपयोग नहीं जिसके मन में मातृभूमि 
के प्रेम या राष्ट्रीयता का अमृत प्रवेश नहीं पा सका। 
आज इस दुःखद तथ्य से हमारे राष्ट्रीय संगठन को पद-पद पर 
जूमना पड़ रहा है कि भारतीय भूमि की एकता के अर्थ और उसकी 
आवश्यकता को हम जीवन से ओमकल कर रहे हैं। कहीं भाषाओं के 
भेद फूट डाल रहे हैं, कहीं प्रादेशिक सीमाएं रगड़ का कारण बनती 
हैं, कभी जात-पांत और प्रांतीयता की दुस्सह चिनगारियां हमारे 
पास्परिक ऐदय को भूलसाकर राख कर देती हैं। जब मन॒ष्यों के मनोभाव 
इस प्रकार क्षुद्रता के शिकार होते हें तब राष्ट्र-यज्ञ का कोई कार्य आगे नहीं 
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बढ़ पाता। मातभृमि की सोलिक ऑर अनिवार्य एकता ही वह 
वेदि है जिसमें डाली हुई राष्ट्रीय यज्ञ की आहुति राष्ट्र के अधि- 
देवता तक पहुँचती है; नहीं तो हमारे सारे कर्म और प्रयत्नों का 
फल बीच में ही पारस्परिक कूचक्र हड़प लेते है, वह भस्म में हवन 
करने की तरह निष्फल चला जाता हे । 

कौन सी वह यक्ति हे जिससे हम अपनी इन क्षद्वताओं को ज॑ 
सकृगे ? किस भांति हमारे मनों में सबसे पहला स्थाव भारतभमि 
को भिल सकेगा ? उक्त प्रइन हमें बार-बार ककक्ोर रहे हें। सबके 
हित और अपने हित के लिये भी हमें इतका समाधान करना चाहिए ॥ 
राष्ट्रीय एकता की अनुभूति से ही हम अपनी तंग दुनिया से छठकारा 
पा सकते हैं। इस युग में जो राष्ट्र के साथ एक नहीं हुआ उसके 
लिये झोक हे। जब किसी श्षुद्र सनवारे व्यक्ति को राष्ट्‌ को 
लोकव्यापी एकता के साध मिलने का अवसर प्रप्प्त हो जाता है, तो 
उसका उद्धार राष्ट्रीयता की पवित्र शवित स्वयं कर लेती है । 

भूसि की सोलिक एकता कोरा स्वप्न हे यदि जनकी एकतए 
ओर संस्कृति की एकता के साथ उसका सेल नहीं हो सका। बह 
निर्माण का कार्य तभी कर सकती हे, जब एक राष्ट्रीयता के साथ 
उसका अभिन्न ओर सच्चा संबंब हो। प्रान्त, धर्म, जाति, भाषा--- 
इनमें से कोई भो वस्तु राष्ट्र से ऊपर नहीं है; अतएय राष्ट्र में सबका 

अच्तर्भाव हू! इसमें से किसी एक बात का आग्रह लेकर यदि 

हम एक राष्ट्र के साथ टकराते हें, तो कशमकश उठ खड़ी होती है। 
आज के युग में इस तरह की खींचातानी बहुत तरह से सिर उठाती' 
रहती है, उससे हमें निप्टना होगा । 

भारत की मौलिक एकता को अ्रद्धाप्वकक सानने और उसके: 
अनुसार आचरण करने की जितनी आवश्यकता इस समय है, उतनी पहले: 
कभी नहीं हुईं। यदि यह कहा जाय तो भी सच है कि आज के भारत- 
बासी नागरिक के लिये इस एकता को पूर्ण सिद्धि के अतिरिक्‍तः 
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ऊपर उठने का और कोई मार्ग # ही नहीं। यदि भारत की एकता 
सरक्षित है, तभी राष्ट्र जीवित रहेगा। 
यह सोलिक एकता इतिहास के दीघेकरालीन उतार-चढ़ावों 
के भीतर पिरोई हुई मिलती हे। भूमि को एछता ने ही राष्ट्रीय 
संस्कृति को बचाएं खरा, अन्य घटनाओं की बचंडरों से सभो 
कुछ चकनावुर हो गया होता। आज दंश का एक भारो बटवारा 
हो गया है, पर हमारे भनों में आपसी भेदभाव उत्पन्न करने वाले 
'बिचारों का अन्त अब भरी नहीं हुआ है। उस बड़े धवके से चोट 
खाए हुए राष्ट्र का संतुलन अभी तक नहों हो पाया है। यद्यपि 
राजनीति की घटनाओं मे हमें एक राष्ट्र का अंग बना दिया हैं, 
किन्तु विचारों के जगत्‌ में हमारा हृदय मातुभुभि के हुदय के साथ 
अभी तक एफ नहीं हो सका हे। इसी कारण अब भी सध्यकालीन 
 सनोवुत्ति से हम अपने भेंदों की बात अधिछू सोचते रहते हं। ये भेद 
'उम्च रूप से प्रकट होकर जीवन में कटुता उत्पन्न कर देते हें और 
पारस्परिक संप्रीति और समस्वय का नाश कर जनता में विरोध 
बढ़ाते हैँ। 
देश की मौलिक एकता का प्रदन हमारे जीवन-मरण का प्रदुन 
है। उस पर श्ान्त मत से विचार करना हमारे लिये अत्यन्त आवश्यक 
है । इस दिषय में हमारे इतिहास और अतीत जीवन की जो सामग्री हे, 
'उस पर इस पुस्तक में विचार किया गया है। भारतीय झ्लुंसक्ृति को 
विश्व को इतिहास में समन्वय का एक महान प्रयोग कहना चाहिए। 
अनेक प्रकार के अनमिल तत्तवों ने यहां एक साथ मिलकर रहने की 
पद्धति स्वीकार की और भेंदों की अपेक्षा साम्य को आगे रखकर 
यहां के मनुष्यों ने परस्पर मेत्रीभांव और सहिष्णुता के कितने ही मूल 
तत्वों को खोज निकाला। आज भी विश्व के लिये और हमारे लिये 
उनका मुल्य हू। चोटी तक पहुंचने के अनेक सार्ग हो सकते हु। यद्यपि 
सत्य का शिखर एक हूं, परन्तु मनुष्यों ने रुचि-भेद से वहाँ तक जाते 
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के अनेक सपत्यों का आविष्कार किया हे। भारतीय पद्धति उन सबको 
आदर के योग्य समझती हूँ । जीवन में इस सत्य का अनुभव हमें एक 
दूस्तरे के दृष्टिकोण के प्रति सहिष्णु बनाता है । सहिष्णुता ही संरक्षति--- 
अवाद सावद का सबसे बड़ा मण हु । सहिष्णता के माग पर चल कर हो 
स़-युयों के संबर्य को पार करते हुए हम सांस्कृतिक एकता के समोप 
पहुंच सके थे। 
भारतीय जीवन में हम सब प्रकार को विविधता मिलती है 
भेदों से यहां के मनृष्य परेशान नहीं हुए । अपनी बद्धि से बाहरी भेदों 
के पर में छिरो हुई आम्तरिक एकता को उस्होंने ढंड निकाला 
संस्कृति का सूपपात करते समय ही उनका ध्यान इस तथ्य की ओर गया 
था। अथवरेद को पृविबीतृक्‍त सें भूसि के विषय में लिखा हे-- 
जन' बिश्रती बहुधा विवाचसं नानाधमोणं प्रथिवी यथौक्सम 
सहस्न॑ धारा द्रविशस्य में दुहां श्रवेष घेनुरनपस्फुरंती । 
(अथर्व ० १२११॥४५ ) 
यह पुथित्रों अवेक भाषाओं के बोलने वाले, अनेक धर्मों के सानने 
बाले, विविब प्रकार के जन को धारण करती हू। इसमें स्पष्ट हो 
जाया, धर्म और जन इस तोन तत्वों के भेद को स्वीकार किया 
जया हूँ। लगभग पांच सह दर्ष या उससे भी अधिक समय से 
हसारो सातुम॒सि को सह स्थिति रही है। फिल्तु इत सबको 
एकता के>अ्खंड सूत्र में बांधने बारा सर्वोपरि प्रधान दत्त्व स्वयं 
मातूभूमसि हैे। उसकी सत्ता धव घेनू के तुल्य अडिग हूँ। भंदों के 
बीच मेंसी उसे प्रकम्ष नहीं होता। वह सब पुत्रों के लिये 
ससानकूप से दूध रूपों बरदानों का सहस्रवार करना बहातो रहती 
ह। सब उसके साथ माता-पुत्र के बन्धत सें बंधे हैं। माता का 
पुत्र के साथ संबंध प्रकृति की सबसे महत्त्वपूर्ण सत्यात्मक घटना है। 
वहाँ से जीवन का सोता फूटता हे। मातृस॒मि के साथ जन का यह 
पंबंध अधपिचल, त्रिकाल में अबाधित, नित्य नए-वए रूपों में विकसित 
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कोने वाला स्वयं सिद्ध सत्य हु । सहस्नों रूपों से पनपने वाली इस एकता 

को खोज ही प्रस्तुत अध्ययन का उद्ृश्य हे। एक मृलछतत्व का अनेक 

रूपों में बलान, यही हमारे राष्ट्र का मूल दृष्टिकोण या बीजमंत्र ह-- 
क॑ सहिप्रा बहुधा बदन्ति। (ऋग्वेद १४१६४॥४६) 

स देश के बद्धिमान समाज-निर्माताओं ने इतिहास के उष 
काल में ही अपने राष्ट्रीय तोरण पर समदाय का यह बीजसंत्र 
लिख दिया था। इस ललाटलिपि से ही भारतीय संस्कृति का निर्माण 
हुआ है। अनेक रूपों में और जीवन के अन्त क्षेत्रों में यह एकता विक- 
पसित हुई हैं। 

भारत की मौलिक एकता का अध्ययन मेरे गरढवर्य श्री डा० 
'राबाकुमुद सुकर्जी ने दी फंडार्मेटल यूनिटी आब इंडिया नामक 
अपनी अंग्रेजी पुस्तक में सर्व प्रथम १९१३ ई० में प्रस्तुत किया 
था। उनके तकों की सचाई का सर्वत्र स्वागत" हुआ, और एक प्रकार 
से यह तथ्य राष्ट्रीय इतिहास के सर्वमान्य सत्य की तरह स्वीकार कर 
ईलया गया। उनके प्रदर्शित सार्ग से, किन्तु परिवर्द्धित साझयग्री द्वारा, 
यह इस विषय का हिन्दी भाषा में प्रतिपादन हैँ । 

काशी विश्वविद्यालय वासुदेवशरण 
शंगा दश्षमों संबत्‌ २०१० 
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(१) समान मातृभूमि ही राष्ट्र की जननी और प्रथम वबात्री है । 
शष्ट्रीय चेतन्य या उद्बोधन का स्रोत मातृभूमि का हृदय हैं । जन का' 
भूमि के साथ. अभिन्न सम्बन्ध माता और पुत्र का प्राकृतिक नित्य 
सम्बन्ध है । मातृमान्‌ व्यक्ति वह हैं जो भूमि के साथ माता-पुत्र के 
सम्बन्ध का अनुभव करता हूँ । मातुमान्‌ हृदय में ही मातृभूमि और 
राष्ट्र की अनन्त शक्तियां उत्पन्न होती और निवास करती हैं । 

(२) भारतवर्ष में अनेक प्रकार की विविधताएँ भी पाई जाती 
हैं । प्रथम तो, यह भौतिक और सामाजिक विविधता राष्ट्रीय जीवन की 
जहुविध समृद्धि और सम्पत्ति हे । दूसरे, भारतीय राष्ट्र-निर्माताओं ने 
इस अनेकता के मूल में निहित एकता पर ही सदा बल दिया है। भारतीय 
संस्कृति के समस्त विकास का मूल इस विचार में हू कि एक ही तत्त्व 
अनेक रूपों में प्रकट होता है और अनेक नामों से पुकारा|जाता है--- 

एक सद्विप्रा बहुधा वदन्ति। 
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(३) मातृभूमि की यह मौलिक एकता प्राचीन साहित्य में उपलब्ध 
देश के नामकरण से भी विदित होती हैं। भारतवर्ष नाम सूचित करता 
है कि यह सारा भूखंड एक ही वृष्टि-संस्थान के अन्तर्गत उत्पन्न मेघ- 
मालाओं और वायु-समूह के अन्तर्गत हैं जो एक दूसरे के साथ सम्बन्धित 
हैं और दक्षिण के समुद्रों और उत्तर के हिमालय से नियंत्रित होते है । 
इस बहुत वर्षण-क्षेत्र की ही प्राचीन संज्ञा भारतवर्ष थी । 

(४) महाभारत के भूमि-संकीर्तन में सारे देश को भारतवर्ष कहा 
गया हैं--- 

अत्र ते कीतेपिष्याति वर्ष भारत भारतम्‌। 

भारतवर्ष के पर्वत, नदी और जनपदों का बिस्तुत परिचय एकता 
की सर्वे-सम्भत भावता और देश की भौगोलिक इकाई को प्रमाणित करता 
हैं । महाभारत, पुराण, काव्य आदि में जहां-जहाँ भारतवर्ष का भौगोलिक 
वर्णन पाया जाता है, बहां-वहां सर्वेत्र हिमालय से समुद्र पर्यन्त मूखण्ड 
की इकाई स्वीकार की गई है। यह भौगोलिक यक्षति बहुत ही पृष्ट प्रभाणों 
पर आश्रित है । 

(५) मातुभूमि को महती देवता मानकर उससे मानवजीवन को 
श्रेष्ठ बनाने का भाव भारतीय साहित्य में अत्यन्त प्राचीनकाल से पाया 
जाता हूँ । धामिक साहित्य की भूमि-वन्दनाओं में भारतभूमि को स्वर्ग 
ओर मोक्ष दोनों का कारण कहा गया है। कालिदास के अनुसार इसी 
भूमि पर समृद्ध राष्ट्र सच्चा इद्धपद या स्वर्ग है-- 

ऋष्ध हि राज्य पदर्मद्धमाहुड। (रघु० २।५० ) 

(६) अथबंबेद का पुथिवीसृकत ( १२।१।१-६३ ) भारतीय राष्ट्री 
यता का गान है। इसमें देशप्रेम या राष्ट्रीयता के भारतीय दृष्टिकोण की 
व्याख्या की गई है। इसके अनुसार माता भूमि: पुत्रों अहं पृथिव्या: की 
दृढ़ प्रतीति राष्ट्रीयवा की नींव है । जब और पृथिवी के सम्बन्ध का 
बीज यही भाव है | इस सूक्त में अनेक प्रकार की विविधता को 
मानते हुए उनके भीतर व्याप्त एकत्व की ओर ध्यान दिलाया गदा हैं | 
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भूमि और जन का सम्बन्ध भौतिक तो है ही, उससे कहीं अधिक आध्या- 
त्मिक है । 

(७) भारतीय जन का विस्तार देश की चारों खूंटों तक फेला हुआ 
है । यह जन समवाय-प्रधान जीवन-मार्ग का अनुगामी रहता आया हैं ।. 
अज्योक जैसे महान्‌ सम्राटों ने पारस्परिक मेल-जोल, ग्रीति और सहानु- 
भूति पूर्ण एकत्व को विभिन्न वर्गों के लिये जीवन का श्रेप्ठ मार्ग बताया 
था--- 

समयाय एवं साधु 

यही भारत के एंतिहासिक विकास को समभने की कुंजी है । यहाँ 
समवाय की ऐतिहासिक धारा विरोधों पर सदा विजयशालिनी रही 
है । समवाय की विचार -पद्धति अन्य सब विचारों से बलवती रही है ।' 
उसी ने भारत के लम्बे इतिहास के समस्त राजनैतिक और सांस्कृतिक 
विकास को नियंत्रित किया है और उन्हें एक सूत्रता में आबद्ध होने के 
मार्ग पर आगे बढ़ाया है । 

.. (८) भारतीय जन की देशव्यापी संस्कृति के अनेक रूपों सें भेद 
की अपेक्षा साम्य अधिक है । उनमें ऐसी एकता है जिनके कारण भारतीय 
संस्कृति संसार की अन्य संस्क्ृतियों से अछ॒य पहचानी जाती है । भारतीय 
धर्म, साहित्य, लिपि, कला, वेश, पर्व, उत्सव, आदि जीवन के प्रत्येक अंग 
पर भारतीयता की विशिष्ट छाप हैं जो उसके स्वतंत्र अस्तित्व और 
व्यक्तित्व को प्रकट करती है । भारतीय संस्कृति ने बाहरी प्रभावों का 
स्वागत करते हुए भी अपना विशिष्ट रूप सुरक्षित रक्‍्खा हैं। दूसरी ओर 
देश के भीतर की विभिन्न जीवन विधियों में खुलकर आदान-प्रदान हुआ 
है| यद्यपि अनेक धर्म, भाषाएं और लिपियां हैं, किन्तु उनमें मौलिक ऐक्स 
है | भारतीयकरण की बलबती प्रक्रिया सूक्ष्म रूप से सब पर अपना 
प्रभाव डालती रही हैं । उसकी मौलिक प्रवृत्ति यह है कि समवाय के 
सांचे में प्रत्येक नए रूप को ढाकुकर उसे अपना बना लिया जाय। यहीं 
संस्कृति की जीवनी शब्ति है। विपरीत परिस्थितियों से यह कुंठित नहीं 
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होती, बरन्‌ उन्हें अपने वश में छाकर उन पर अपना रंग चढ़ा लेती 
है । राष्ट्र की यह जीवनी शक्ति उसकी सांस्कृतिक अमरता हैं। 

(९) जीवनी शक्ति का यह विधान सब के अपने-अपने ढंग से 
जीवित रहने और पनपने की स्वतंत्रता पर आधारित है; इसीलिये 
इसका सबसे अविरोध रहा है और सब पर इसकी विजय हुई है । 

जहां कई संस्कृतियाँ एक साथ मिलती हैं, वहां यही समन्वयात्मक 
दृष्टिकोण उचित और सब के लिये हितकारी होता हैँ । भारत का यह 
समवाय प्रधान दृष्टिकोण विश्व के सांस्कृतिक संघर्ष का एकमात्र समा- 
धान हूँ, अतएवं संसार के लिये आज इसका सब से अधिक मूल्य है । 
जाति, धर्म, भाषा, कला, दर्शन आदि के क्षेत्र में भारतवर्ष के सांस्कृतिक 
प्रयोग मानव जाति के लिये मार्गदर्शक है। भारत की सांस्कृतिक प्रयोग- 
दघाला का अमृत फल समन्वय विश्व के लिये कल्याणकारी है । 

(१०) भारतीय भाषाएं पारस्परिक आदान-प्रदान के द्वारा एक 
दूसरे के साथ सम्बन्धित हैँ। आये, द्रविड़, निषाद बर्ग की भाषाओं का 
स्वतंत्र अस्तित्व होते हुए भी उनके भीतर गहरा सम्बन्ध है । 

(११) उनकी लिपियाँ भी एक मूल ब्राह्मी लिपि से विकसित होने 
के कारण एक दूसरे के निकट हैं । 

(१२) देश की सांस्कृतिक एकता की सबसे पुष्कल अभिव्यक्ति 
भारतीय साहित्य में पाई जाती है। संस्कृत साहित्य और संस्कृत भाषा 
समस्त राष्ट्र की मान्य सम्पत्ति हें। संस्कृत साहित्य राष्ट्रीय साहित्य है 
जिसने अन्य सब प्रादेशिक साहित्यों को प्रेरित, विकसित और अनुप्राणित 
किया है। संस्कृत भाषा तो प्रान्तीय भाषाओं की जननी ही हैं। उसके 
महत्त्व के सम्बन्ध में गान्धीजी ने लिखा था--संस्क्ृत हमारी भाषा के 
लिये गंगा नदी है| सूझे लगता है कि वह सूख जाय तो भाषाएँ निर्माल्य 
बन जायेंगी। रामायण, महाभारत, गीता, वेदान्तसूत्र, वेद और पुराण--- 
मे भारतीय साहित्य के सावंभौम अमर भरने हैं। इनके द्वारा भारतीय 
ज्ञान का मेष जल सर्वत्र बरसता रहा है । 
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सारे देश में एक युग में एक सी साहित्यिक झोली प्रचलित मिलती 
है | साहित्यिक अभिव्यक्ति के प्रकार भी देश भर में एक से रहे हैँ। सूत्र, 
भाष्य, चूणि, टीका, संग्रह, काव्य, नाटक, कथा, आख्यायिका आदि 
के रूपों में देशव्यापी एकता पाई जाती हूं । 

(१३) भारतीय शिक्षा-पद्धति में सत्र एक समानता थी। शास्त्रीय 
शिक्षण में गृरु-शिष्य की प्रणाली देश भर में मान्य थी। वैदिक काल से 
उन्नीसवीं शती तक वह चाल रही । समान पाठ ग्रन्थों के द्वारा इस 
पद्धति की एकता का अतिरिक्त परिचय मिलता है । पाणिनि की अष्टा- 
ध्यायी और पतंजलि का महाभाष्य कश्मीर से कन्याकुमारी तक व्याकरण 
की शिक्षा के मुख्य साधन थे । उनकी टीकाओं की देद-व्यापी मान्यता 
होती थी । कालिदास के ग्रन्थ और पंचतंत्र भी इस शिक्षा सम्बन्धी एकता 
के प्रतीक हैं । राज्य प्रणाली चाहे जो रही हो, विद्वाव्‌ ओर शास्त्रीय 
साहित्य देश में सवंत्र आदर पाते थे। काशी, तक्षशिला, मथुरा, नवद्वीप, 
उज्जयिनी, कांची, नालंदा आदि विख्यात विद्यापीठों में चारों दिद्याओं 
के छात्र अध्ययन के लिये एकत्र होते और वहां से ज्ञान का प्रवाह देश भर 
में अबाध रूप से फेलता था । 

(१४) देश की एकता का स्थूछ रूप में प्रत्यक्ष सिद्ध प्रमाण कला 
और स्थापत्य में पाया जाता है। युगक्रम के अनुसार एक जेसी कला-शेली 
देश में व्याप्त पाई जाती है । मूर्तियों के निर्माण में प्रायः एक से रक्षण 
और ध्यान सर्वत्र मिलते हैँ । भारतीय मूर्तिकछा ओर प्रतिमाओं, जंसे 
ब्रह्मा, विष्णु, शिव, सूर्य, बुद्ध, तीर्थंकर, देवी, आदि के रूपों को देखकर 
ऐसा प्रतीत होता है मानों किसी देशव्यापी परिषद्‌ ने उन्हें सबके लिये 
स्थिर किया हो। कला के अलंकरण और अभिप्राय जेसे कमल, पूर्णघट, 
स्वस्तिक, धर्मंचक्र, कल्पवृक्ष, आदि भी सववेत्र एक जंसे हें। उनकी भाषा 
भारतीय है, और जहां तक भारतीय कला का विस्तार मिलता है, हम 
सर्वत्र कला की परिभाषाओं में एकरूपता पाते हैँ । पव॑तों में टंकित गुहा- 
मन्दिरों और पाषाण निर्मित मन्दिरों की वास्तु शैली में किचित्‌ प्रात्तीय 


अल 
ब्रश हा 
धु 


ही चिक 
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विशेषताओं के साथ अद्भुत सार्वदेशिक समानता पाई जाती हूँ । तीर्थ- 
यात्रा के द्वारा इस कछा-गत एकता को सब प्रान्तों के निवासी अपनी 
आंखों से देखते थे । 

(१५) देश में सर्वत्र फैले हुए तीर्थस्थाव और पुण्यक्षेत्र मातृभूमि 
की मौलिक एकता के प्रमाण है । उत्तर के अमरनाथ, बदरीनाथ, केदार- 
नाथ और कैछास-मानसरोवर से ले कर दक्षिण में समुद्र तट पर स्थित 
कन्याक्‌मारी और सेतुबन्ध रामेश्वर तक, एवं पश्चिम में हिगूलादेवी से पूर्व 
में कामाक्षा देवी तक तीथस्थानों का जाल सा बिछा हुआ है। भू-सन्तिवेश 
के पहले प्रतीक तीथं थे; वे संस्कृति के वितरण केन्द्र हुए । भूमि को 
अपना बनाने के लिये उसके प्रत्येक भाग का नामकरण किया गया। चारों 
दिशाओं में संस्कृत के स्थान नामों का ताना-बाना पूरा हुआ हैँ । मध्य- 
एदिया, अफगानिस्तान, सिन्ध, बलूचिस्तान, कश्मीर, हिमालय, 
पराग्ज्योतिष और दक्षिण भारत में संस्कृत स्थान-नामों के नियम और रूप 
एक जैसे हे। साथ ही उनमे स्थानीय भाषागत विशेषताएं भी पाई जाती हैं। 

तीर्थों के द्वारा भूमि को देवत्व प्रदाव किया गया। शिव, विष्णु, 
देवी, यक्ष, नाग, बुद्ध, तीर्थकर आदि से सम्बन्धित तीर्थ देश भर में फंले 
हुए हैं | तीर्थों के रूप में मातृभूमि के धामिक स्वरूप की समग्रता 
और अखंडता का विश्वास प्रत्येक सम्प्रदाय में पाया जाता है । उस रूप 
को अपनी आंखों से देखने और उसे अपनी श्रद्धा अपित करने की युक्त 
तीर्थयात्रा में मिलती हैँ । तीर्थयात्रा भारतीयों के व्यक्तिगत, पारि- 
वारिक और सामाजिक जीवन की महत्त्यपूर्ण प्रेरक शक्ति है । उसकी 
सहायता से देश के विभिन्न भाग एक दूसर का अत्यन्त निकट परिचय 
और सम्मान प्राप्त करते आए हो प्रान्तीय दूरी और पृथकता को हटाने 
में तीर्थयात्रा द्वारा सबसे अधिक सहायता मिली। तीर्थयात्रा के कारण 
संस्कृति की धाराएँ एक छोर से दूसरे छोर तक फंछती रहती थीं। छाखों- 
करोड़ों मनृ प्यों के लिये देश की एकता तीर्थों के रूप में प्रकट हुईं | तीर्थों 
को धर्म और संस्कृति का विद्युत्‌ू-भण्डार ही कहना चाहिए ! 


युक्तियाँ 
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(१६) धर्म के क्षेत्र में भी मातृभूमि की व्यापक एकता के दर्शन 
होते हैं । शिव, विष्ण, ब्रह्मा आदि देवता, पार्वती, लक्ष्मी, सरस्वती आदि 
देवियां, उनके पाइवंचर ओर वाहन--इनकी देशव्यापी मान्यता मौलिक 
। संस्कार, कर्म काण्ड, लोक-परलोक की श्रद्धा, इनमें भी सर्वत्र एकता 
। जप-तप-ब्षत-पू जा-उपवास के विधि-विधानव जिनके द्वारा प्रत्येक देश 
जनता का धामिक जीवन पलल्‍लवित होता है, भारतीय एकता को 
व्यक्त करते है| साध, सन्त, आचाय॑, महात्मा प्रान्तीय सीमाओं से ऊपर 
रहते हुए जनता का पथ-प्रदर्शन करते रहे हैं । शंकर, रामानुज, 
वल्ऊलूभ, नानक, चेतन्य, तुलसीदास, रामदास आदि सन्त और घर्मोपदेष्टाओं 
को समस्त देश अपना मानता है। उनकी धासिक और नेतिक भाषा को 
सर्वत्र स्वागत मिलता हैं । 

(१७) भारत के दाशनिक जगत्‌ में विचारों का विस्तृत आदान- 
प्रदान हुआ है । ज्ञान, उपासना, भवित और कर्म के जितने दृष्टिकोण 
कई सहस्र वर्षों में विकसित हुए, उन पर सारी जनता अपना सामान्य 
अधिकार मानती है । वे एक देशीय नहीं, सावंदेशिक हें। षड-दशेत, उप- 
निषद्‌, श्रुतियां, पुराण, सन्‍्तमत--इनसे समस्त राष्ट्रीय जन को युग-युग 
में चेतना मिली है। ये ही हमारे धामिक साहित्य की राष्ट्रीय निधियां 
है। वेदान्त और भक्ति, ज्ञान और उपासना, ब्रह्म और जीव, माया और 
प्रकृति, बन्धन और मुक्ति--इन तत्त्वों के सम्बन्ध में सारा देश एक साथ 


भरे 


विचार करता रहा है । इनके द्वारा छोगों के सन में एक गृढ़ एकता 
छाई हुई है । यद्यपि उनके मुख की भाषाएँ भिन्न-भिन्न हें, किन्तु उनके 
मन की भाषा एक है, उनके विचारों में सर्वत्र रहस्यमयी एकता हे जो 
असीम है, जो स्वयं वृद्धिशील है और जिसका किसी प्रकार निरा- 
करण नहीं किया जा सकता । सारे भेद मिलकर भी इस आध्यात्मिक 
ऐक्य को नहीं मिटा पाते । जिस प्रकार ईवन के भीतर अग्नि छिपी रहती 
है, जिस प्रकार इवेत फेनिल दुग्ध के भीतर मक्खन व्याप्त रहता है, उसी 
प्रकार भारतीय मानस में धामिक और दाशंनिक विचारों की एकता 
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व्याप्त है। उसे जब चाहे प्रकट किया जा सकता है । अनेक सन्‍त और 
आचाय॑े, महात्मा और उदारदर्शी नेताओं ने भारत के जन-मानस या 
राष्ट्रीय चेतन्‍्य को मथकर इसी गूढ़ एकता को समय-समय पर प्रकट 
किया है । उनके आवाहन से आत्मा की यह एकता ऊपर आ जाती हैं; 
जनता के मत का गूढ़ ऐक्ये उतकी पुकार से उद्बुद्ध रूप में प्रत्यक्ष दीखने 
लगता है । भारतीय इतिहास में इस प्रकार की हिलोंरें सदा उठती रही 
हें । निष्पक्ष दुष्टि से देखने वाले अनेक पश्चिमी और भारतीय विद्वान 
भारत की इस मौलिक एकता से प्रभावित हुए हैं । यह एकता भारतीय 
जीवन का पुराना रहस्य है, यह हमारे इतिहास की पुण्य शोभा है । 
इससे विपरीत विचार पद्धति दृषित हैं जिससे राष्ट्रीय जीवन का उत्तम 
तेज मनन्‍्द पड़ जाता है-- 
रसन्तां पुण्या लक्ष्मीर्या: पापीस्ता अनीनशम्‌ 
(अथर्ये ७।११५।४) 
जीवन की पुण्य शोभा हमारे यहां फैले, उसकी क्रूपता दूर हो।' 

जब प्रत्येक व्यक्ति का मन उमंग कर राष्ट्रीय मत के साथ एकता प्राप्त 
करना चाहेगा और सबकी उन्नति में हम अपनी उन्नति समभेंगे तभी 
जीवन की यह शोभा हमें मिलंगी । मातृभूमि की सच्ची वन्दता ही हमारे 
राष्ट्रीय उद्बोधन का नया मन्त्र हें--- 

नमो सात्रे पथिव्ये, 

नमो सात्रे पृथिव्ये। 

नहि माता पुत्र हिनस्ति 

ते पुत्रों सातरस॥। 

सातृभूमि को प्रणाम ।मातृमझि को प्रणास 
माता पुत्र का ताद नहीं करती । पृत्र भी माता की हिंसा न करे। 
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इस देश का नाम भारतवर्ष हें। समस्त भूमि के लिये एक नाम उसकीः 
एकता का प्रतीक है । अथवंवेद के पृथिवी सूक्‍त में पृथिवी और भूमि' 
था माताभूमि शब्द ही मिलते हें । किन्तु महाभारत और पुराणों में 
सारे देश के लिये भारतवर्ष नाम प्रचलित हो गया था । 
इस विषय में महाभारत के भीष्मपवें में एक अत्यन्त काव्यमय भारत- 
प्रशस्ति पाई जाती है । एक प्रकार से यह भारतीय भुवतकोष [ भीष्म- 
पर्व अ० ९ ] की भूमिका है जिसके इ्लोकों में प्राचीन वैदिक छन्हों 
की गूंज सुनाई पड़ती हैं-- 
अन्न ते छीतंथिष्यामि वर्ष भारत भारतम्‌ । 
प्रियमिद्धस्य देवस्थ मनोर्वेबस्वतस्थ च॑ ॥५॥॥ 
पथोस्तु राजन्वेन्यस्थ तथेक्ष्वाकोर्महात्मनः । 
ययाते रम्बरीबस्थ मान्धातुर्नेहृबस्य च ॥६॥। 
तथंय मुचुकुन्दस्थ शिवेरोशीनरस्थ च । 
ऋषभस्य तथेलस्य नगस्‍्य नुपतेस्तथा ॥७॥ 
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कुशिकस्य च्॒ दुव्य गाबेश्चेव सहात्मनः । 
सोभवस्प जे दर्धध दिलोपरणथ तथेव च ॥॥८॥। 
अन्येषां च महाराज क्षत्रियाणां बलोयसाम । 
सर्वेषापेव र.जे द्व प्रियं भारत भारतम्‌ ॥९। 
संजय धृतराष्ट्र से कहते हे-- 
है भारत, अब में तुमसे उस भारतवर्ष का बखान करता हें जो भारत 
'देवराज इन्द्र को प्यारा था; जिस भारत को विवस्वान्‌ के पुत्र सन्‌ ने 
अपना प्रियपात्र बनाया था ; 
है राजन , आदि राज बेनपुत्र पथ ने जिस भारत को अपना प्रेम 
अपित किया था; महात्मा इक्याकु की जिस भारत से हार्दिक प्रीति थी; 
प्रतापी ययाति और भकक्‍तवर अम्बरीब, त्रिलोकविश्वत मान्धाता 
-और तेजस्थी नहुअ जझित भारत छो अपने हृदय में स्थान देते थे; 
सम्राट्‌ सुचुझुतद और ओशोनर शिबि, ऋषभ ऐल ओर नुपति नूग 
जिस भारत को चाहते थे; 
हे दृर्धधं,, महाराज फशिक और महात्मा गाधि, प्रताषी सोमक और 
'बती दिलोप जिस भारत के प्रति भक्ति रखते थे, उसे मे तुमसे कहता हूँ । 
हैं महाराज, अनेक बलशाली क्षत्रियों ने जिस भूमि को प्यार किया 
हैँ, तथा और भी समस्त जनता जिस भारत को चाहती हूँ; 
हे भरतवंशी राजनू, उस भारत देश का से तुमसे बयान करता हूं । 
“इस भारत बंदना सें जिन चक्रवर्ती राजषियों के नाम हें वे स्वयं देश 
"की एकता के प्रतीक थे और हमारे राष्ट्रीय इतिहास के ऊँचे शिखर हें। 
'उन्हीं की परम्परा में और भी कितने ही नाम जोड़े जा सकते हैं। मन्वादि 
राजष़ि बिना कारण भारतवर्ष को प्यार करने वाले न थे। इस भूमि 
'की सभ्यता का उपकार करने के छिये उन्होंने कुछ सोच कर ही अपने 
जीवन का भरपूर दान दिया था । उन पुण्यात्माओं के चरित्रों से यह 
पृथिवी धन्य हुई । उनके स्थापित आदर्श भारत देश के जयस्तम्भ हैं । 
बे इसकी संस्कृति को आज भी रस प्रदान करते हें। भारतीय इतिद्दास 
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में एकता के मनोबल को उत्पन्न करने वाले जो वेग हैं उनके साथ इन 
नामों का सम्बन्ध हें 
ये लोग अपने भौतिक सुखों के कारण भारतवर्ष के अनुरागी न थे। 
वे यहां के आध्यात्मिक आदशों के प्रेमी थे । शिबि और दिलीप इस 
मातुभूमि पर सत्य और धर्म के प्रकाशस्तम्भ छोड़ गए हें। सारा देश 
उनकी ओर देखकर उनसे प्रेरणा प्राप्त करता है। महाभारत के कवि 
की दृष्टि में इन राजाओं के प्राचीन यूगों में देश की संज्ञा भारत थी 
और उनकी प्रीति भारत के साथ थी। स्थूल सम्बन्धों की अपेक्षा नित्य 
सूक्ष्म सम्बन्धों की ओर ध्यान खींचना कवि के शब्दों का प्रयोजन हैं 
समग्र मात भूमि पृष्यभूमि हैं और वही भारत है । विष्णु पुराण में 
स्वयं और मोक्ष इन दोनों की प्राप्ति के साधन भारत का गान किया 
गया हँ-- 
गायन्ति देवा: किल गीतकानि 
वन्यास्तु ते भारत भूमि भागे । 
स्वर्गापवगस्पद हेतुभते 
भवन्ति भूयः पुरुषा: सुरत्वात्‌ ॥ 
( विष्णु ० २।३॥२४ ) 
कहे हूँ देवता भी स्वर्ग में यह गान करते हें-- धन्य हें वे छोग 
जे भारत-भमि के किसी भाण में उत्पन्न हुए । वह भूमि स्वर्ग से बढ़कर 
हें, क्योंकि वहां स्वर्ग के अतिरिक्षत सोक्ष की साधना की जा सकती है । 
स्वर्ग में देवत्व भोग लेते के बाद देवता मोक्ष की साधना के लिये 
कर्मंमूस भारत में फिर जम्म लेते हैँ ।" 
ऊपर के वाक्य में एक बड़ी सचाई है। स्वर्ग की कल्पना तो संसार 
के अनेक देशों में हुई, किन्तु मोक्ष की कल्पना भारतीय दर्शन की निजी 
विशेषता है । मातृ भूमि के लिये यह अद्भुत कल्पना है। यहां पुण्यचरित्र 
ओर धामिक जीवन की साधना के सब द्वार खूले है जिनसे स्वर्ग तो 
मिल ही सकता हूं, किन्तु स्वर्ग सुख भोग की इच्छा से ऊपर उठकर 
भाउर 
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मनुष्य मुक्ति, निर्वाण, कैवल्य भी प्राप्त कर सकता हैँ । स्वर्ग और 
अपवर्ग भारतीय जीवन के दो आदी हें, राष्ट्रीय संस्कृति के ये दो नेत्र 
हें ॥ कालिदास की परिभाषा के अनुसार सब प्रकार से सुखी और समृद्ध 
_ राज्य धरती पर स्वर्ग है-- 
ऋद्ध हि राज्य पदर्मनद्ध माह: 
लक, 

सब प्रकार के भौतिक सु््तों से भरा-पुरा राज्य सहीतल पर इन्द्र 
का पद स्वर्ग है ।' 

किन्तु भारत के सूक्ष्मदर्शी विचारवान्‌ पुरुषों ने समस्त भौतिक 
सुखों की प्राप्ति से भी ऊँचे नित्य सुख की कल्पना की और उसमें ही 
जीवन का सार माना । वह स्थिति भौतिक सुखों के त्याग से उत्पन्न 
होती है । जो त्याग प्रसन्न मन से, एवं आनन्द से भरे हुए चित्त के 
ध्वामाविक वैराग्य से किया जाता है, वही मोक्ष है। मानव के लिये स्वर्ग 
और मोक्ष के आदर्श ये ही हैं। सब भोतिक सुख और समृद्धि से संयुवतत 
राष्ट्र की उपलब्धि स्वर्ग है, और उन सुखों का त्याग मोक्ष हैँ । जो 
संस्कृति इस मार्ग को सिखाती हे वही भारत की संस्कृति है । देश के 
सभी भाग उसके अन्तर्गत हैं। इसीलिये कहा गया धन्यास्तु ते भारत 
भूमि भागे। भारत के किसी भी भाग में मनुष्य जन्म ले स्वर्ग 
और अपवर्ग वाली संस्कृति से उसका जन्मसिद्ध नाता जूड़ जाता है। 
यहां यह नहीं कहा गया कि देश का एक प्रदेश या एक प्रान्त या एक 
नगर मोक्ष-प्रधान संस्कृति का अधिकारी है, बल्कि देश का प्रत्येक भाग 
मातुभूमि के सत्यात्मक हृदय के साथ मिला हुआ है। सभी को संस्क्ृति 
की वेगवती धाराएं प्राप्त हुई हैं। सुदूर मलेबार के शंकराचार्य, तमिल के 
कम्बन, महाराष्ट्र के ज्ञानेश्वर, असम के शंकरदेव, आच्ध्य के पोतनामात्य, 
बंगाल के चैतन्य, उत्तरापथ के वाल्मीकि और तुलसीदास, बिहार के बुद्ध 
और महावीर, राजस्थान की मीराबाई, कश्मीर की लल्लेश्वरी, गुजरात 
. के नरसी मेहता, पंजाब के गुंढनानक, इन सबकी सांस्कृतिक भाषा एक है; 
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यद्यपि उनका जन्म भारतभूमि के मिन्-भिन्न भागों में हुआ, पर जीवन का 
तप और त्याग प्रधान मार्ग उन सब का एक हे। 
ऊपर के इन दो उद्धरणों से ज्ञात होता है कि हम जिस 
सांस्कृतिक मातृभूमि की कल्पना करते हैं वही भारत भूमि है। किन्तु देश के 
नामकरण का एक भोतिक पक्ष भी है। उसका स्पष्टीकरण भी पुराणों 
में मिलता है। नीचे लिखा हुआ भौगोलिक सूत्र इस देश के स्थूल रूप की 
परिभाषा प्रकट करता है-- 
उत्तर यत्समुद्रस्य हिमवद॒क्षिणं च यत्‌ । 
वर्ष यद्‌ भारत नाम यत्रेयं भारती प्रजा! ॥॥ 
( वायू० ४५१७५ | 
समुद्र के उत्तर ओर हिमालय के दक्षिण का जो भू-खण्ड है, वह भारत है * 
और इसमें रहने वाली जनता भारती भ्रजा है। दक्षिण और उत्तरकी भौगो- 
लिक सीमाओं का ओर भी नुक्ीछा संकेत इस इलछोक में पाया जाता हैँ । 
आयतो ह्याकुमारिक्यादागंगा प्रभवाच्च बैर । 
( वायु० ४पा८१ ) 
कन्या कुमारी से लेकर गंगा के उद्गमख्रोत तक फैली हुई भारतभूमि 
है। कुमारी अन्तरीप भारत का दक्षिणी छोर है, उसके बाद भारतीय समुद्र 
का विस्तार है जिसके उत्तर में यह देश है। 'जिसकी भूमि उसका समुद्र -- 
इस धर व नियम से भारत देश के नामकरण का अनुगामी दक्षिणी समुद्र 
भारतीय महासागर कहलाता है। इस महासागर के पूर्वीभाग का पुराना 


न्‍िलकनलननीककानतननसलअसकतक, 


१. विष्ण पुराण ने इस इलोक को इस प्रकार दिया हे --- 
उत्तर यत्समुद्रस्य हिमादेश्वेव दक्षि णस । 
वर्ष तद्‌ भारत॑ नाम भारती यत्र सन्ततिः ॥ 
क्‍ ( विष्णु० २३१ ) 
२. आयतस्तु कुमारीतों गंगायाः प्रवह्ावधि: । (मत्स्य० ११४१०) 
गंगा के सतोतों की सब से उपरर्दी समा जस्कर ब्युजलू में जाहनबी' 
का उद्गम हूँ । द 
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नाम महोदधि है जिसे अब बंगाल की खाड़ी कहने लगे हैं। इसके पच्छिमी 
भाग का नाम रत्नाकर है जिसे अब अरब सागर कहा जाता है। दक्षिण 
में जहां ये समुद्र ह वहाँ आज भी ये पुराने भौगोलिक नाम जीवत हैं। 
घनृष्कोटि के समुद्र तट पर एक अपड़ वृद्ध मछ वे से हमें ये वाम मिले थे। 
कालिदास ने इन दोनों नामों का ठीक इन्हीं सम्‌द्रों के लिये प्रयोग किया 
है। रघू की पूर्व-यात्रा के प्रसंग में कहा गया है कि वे अपनी सेना 
के साथ महोदधि के किनारे जा पहुँचे * | इसी प्रकार पुष्पक पर चढ़कर 
लंका से लौटते हुए राम ने रत्नाकर को स्वयं देखा और सीता को 
उसे दिखायाएे । द द 

पूर्व के महोदधि और पश्चिम के रत्नाकर समुद्रों का जहां संगम है 
. उसके समीप ही कुमारी अन्तरीप है । इसे कन्याकुमारी कहते हैं। कन्या- 
कूमारी नाम बड़ा साथंक है। तप करती हुई कुमारी पार्वती का यहाँ 
समुद्र तट पर एक मंदिर है। अखंड ब्रह्मचयंत्रत धारण किए हुए बे 
पाब॑ती क्‍या सोच रही हें? वे उन शिव के ध्यान में अहनिश लीन हैं 
जो उत्तर में हिमाचल के देवदारु वन की वेदिका पर समाधि में बैठे 
हुए हैँ। देश के दक्षिण-उत्तर के दो बिन्दुओं में संततचारिणी 
आओण-धारा के प्रतीक शिव-पा्व॑ती हैं। देश की भूमि केवछ मिट्टी 
पत्थरों का जमघट नहीं है, उसे पाथिव कणों की राशि मात्र समझता 
भूल है। वह तो मातुृभूमि हैँ, जिसमें दक्षिण से उत्तर और उत्तर 
से दक्षिण तक एक चेतन प्राणधारा विद्युत्‌ शक्ति या कूंडलिनी की तरह 
सदा सजग रहती है। यह भूमि के स्थूछः रूप के भीतर व्याप्त उसकी 
'निगृढ़ ज्योति या चमक हँ---अन्तश्चरति रोचना अस्य प्राणादपानती' 
अर्थात्‌ मातृभूमि के प्राणबिन्दु से अपान बिन्दु की ओर वेग से एक अन्त 





१. पौरस्त्यानेव माकाम॑स्तांस्ताअुजन पदाञ्॑जयो । 
प्राप तालीवन इयामसुपकंठ सहेदवे: ॥ ( रघु० ४॥३४) 
२. रत्नाकरं बीक्ष्य सिथः स जाया रामाभियानों हरि रित्युवाच। 
द ( रघु० १३१ ) 
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ह 


ज्योति बह रही हे। यदि यह प्राण-धारा न हो तो उत्तर की घटनाएँ 
दक्षिण के लोगों का स्पर्श न कर सकें और दक्षिण की घटनाएं उत्तर 
के लिये व्यर्थ रहें । परन्तु राजनीति और संस्क्ृति दोनों क्षेत्रों मे उत्तर 
दक्षिण एक दूसरे के साथ मिल हँ--यही इतिहास का सत्य हैं । हिमालय 
में शिव और दक्षिणी छोर पर कन्याकृमारी कासूत्र देश की इस 
भीतरी एकता का प्रतीक है। किसी देवयुग में देश के मनीषियों 
ने विचारपूर्वक संस्कृति और कला के इन बार्दयरूपों को निश्चित 
किया होगा । 

वायू-पुराण में कहा गया है कि उत्तर में गंगा का उद्गम भारतवर्ष 
की उत्तरी सीमा है। हिमालय में गंगा की चार उपरली धाराएँ हें जिनके 
नाम अलकननन्‍्दा, भागीरथी, मन्दाकिनी और जान्हवी हूँ। छोकमें ये चारों 
पर्याय समझे जाते हैं, किन्तु हिमालय के प्रस्रवण क्षेत्र में ये चारों धाराएं 
अलग अलग हैं। देव प्रयाग में इन सबके मिलकर एक हो जाने के बाद 
गंगा नाम पड़ता है। इनमें मुख्य नाड़ी अलकनन्दा है जो बदरीनाथ 
के पास अलकापुरी की बांक से निकलती है । उसी अलकनन्दा में देव- 
प्रयाग को संगम पर भागी रथी मिलती हैं जो गंगोत्तरी की ओर से आई 
है, और रुद्र प्रयाग के संगम पर केदारनाथ से आई हुई मंदाकिनी भिली 
हैं। गंगा की सबसे उपरली घारा जाह्नवी है जो गंगोत्तरी से कुछ 
ही मील नीचे भागीरथी में मिलती है। पर वह हिमालय के उस 
पार जंस्कर परब्॑त-श्ंखला से निकली है जो सतरूज और गंगा के बीच 
का जल विभाजक है। जान्हवी का उद्गम टीहरी रियासत का सबसे' 
ऊपरी छोर है। अक्षांश के (हिसाब से जान्ट्रवी सबसे ऊपरी धारा हैं जिसका 
जल गंगा में मिला है। इसलिए जहां तक गंगा है वहीं तक उत्तर 
में भारतवर्ष है, यह परिभाषा पुराते समय में बन गई थी। 

भरत शब्द की निरुक्ति--भारत नाम का संबंध भरत से है। 
इस नाम की कई व्याख्याएं प्राचीव साहित्य में मिलती हें। उनके तीच 
दृष्टिकोण हैं, एक राजनैतिक, दूसरा जन-संबंधी, तीसरा सांस्कृतिक, 
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जो इस प्रकार हैं। भरत राजा के कारण देश का नाम भारत हुआ, 
भरत जन के कारण इसकी संज्ञा भारत हुई, एवं भरत अग्नि की 
संस्कृति का क्षेत्र होने से यह भारत कहलाया। भरत राजा के नाम 
से देश को भारत, प्रजाओं को भारती, हस्तिनापुर के मुख्य राजवंद 
को भरतवंश और उसके राजाओं को भारत कहने छगे। यह मत 
भहाभारत के आदि पर्व में व्यक्त किया गया है* । भरत अत्यन्त प्रतापी 
चक्रवर्ती सम्राट थे-- 
से राजा चक्रत्रत्यसीत्साबंभोम: प्रतापवान । 
( आदि० ६९। ४७ ) 
उन्हें दौःषन्ति भरत भी कहते हैं। भरत ने चारों दिश्ञाओं के अन्त 
तक इस भूमि को जीतकर चक्रवर्ती राज्य स्थापित किया और अद्वमेब 
यज्ञों से यजन किया। ऐतरेय ब्राह्मण जेसे प्राचीन ग्रन्थ में इसका स्पष्ट 
उल्लेख आया है।--- 
तस्मादु भरतो दोष्षन्ति: समन्‍त सर्वेतः पृथिवीं जयन परीयायादवइ व 
मेध्परीजे 
( ऐतरेथ ८॥।२३ ) 
ऐतरेय और शतपथ के अन्य प्रमाणों, के अनुसार दौष्षन्ति 
भरत ने अठहत्तर यज्ञ यमुना के किनारे और पचपन गंगा के तट 
पर किए थे*। शतपथ ब्राह्मण की अनुश्वूति तो यहाँ तक हैँ कि 
शकन्तला के पुत्र भरत ने समस्त पृथ्वी को अपने विजित में हराकर 
एक सहस्न से भी अधिक यज्ञीय अरुव इन्द्र के छिग्रे अपित किए 


2», भरताद भारतो कीतिय वेद भारत कूलम्‌ । 


अपरे ये थ पर्च च भारता इति विश्वताः॥। 
आदिपर्य (पूता) ६९ 


२५. आऋष््टा सप्तति भरतों दॉषन्तियंमृतानन । 
गंगायां चत्रष्नेष्यध्मात्पंचपंचाशत हयान ॥। 
( ऐं० ८२ शतपथ १३॥।५।४।११ ) 
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धे*। देश में यत्र तत्र सर्वत्र आय संस्कृति को फेलाने की सर्वमान्य 
युक्ति यज्ञों का विधान था। यज्ञ राज्य-विस्तार के साथ प्रसारित होते 
थे। निश्चय ही भरत के चतुरन्तशासन में इस भूमि को राजनीतिक 
एकता प्राप्त हुई, अतएवं भरत का नाम भूमि के नाम के साथ संयुक्त 
हो जाता स्वाभाविक था । 

महाभारत में कहा है कि भरत के जन्म के अनन्तर दुःषन्त ने 
शकन्तला को उसे सोंपते हुए कहा कि तुम्हारे द्वारा इसका भरण-पोषण 
करना आवश्यक है अतएवं इसका नाम भरत होगा। जब भरत बड़े हुए 
तो वे यूवराजपद पर अभिषिक्‍त हुए। और तब महाश्रतापी भरत का छोकों 
को गृजाने वाला रथचक्र अप्रतिहतगति और प्रभास्वर तेज' के साथ 
चारों दिशाओं में घूम गया" । इसके फलस्वरूप चक्रवर्ती भरत का 
विजित भारत कहलाया । इन गाथाओं में भरत के छिये समन्‍्त पृथिवी 
का स्वामी! और सब पृथिवी का विजेता' पद महत्व के हें । समन्‍्त 
परयन्त पुथिदी के अधीश्वर को एकराट्‌ कहा जाता था । समन्त का अर्थ 
है चारों दिशाएं, पृथिवी की चार खंटें; उनकी सीमा तक पुृथिवी को 
अपने बिजित में काने वाला पृथिवीपति एकराद संज्ञा का अधिकारी 
माना जाता था । प्राचीन भारतीय राजनीति की यह एक परिभाषा थी 
जिसका उल्लेख राज्याभिषेक पद्धति के मंत्रों में आता है । इन प्रमाणों 
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१. दाऊुन्तला नाडपित्यप्सरा भरत दर्धे । 
पर: सह विख ण्यखवास्मेष्पान्‌ य जाहरदिजित्य पुथिईी सर्वािति। 
( श० श१शेप्ाडे।१३ ) । 
5० भर्तव्योडप॑ त्वया यस्मादस्साक बचनादपि ।.... 
तस्माद्‌ भवत्वयं वास्ता भरतो नाम ते सुतः ॥६९३३॥ 
भरत॑ नामतः कृत्वा योवराज्येडमियेवयत्‌ ॥६९ ४४ 
तस्य तत्प्रथितं चर्क प्रावर्तत महात्मनः ॥ 
भास्वरं दिव्यसजितं लोकसंताद/ महत्‌ ॥६९४८॥। 
क्‍ ( आदि पर्व ) 
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से इतना निश्चयपर्वक जाना जाता है कि एक आदर्श राज्य व्यवस्था 
के अन्तर्गत समस्त भारत भूमि के सम्मिलित हो जाने की कल्पना ब्राह्मण- 
यूग की राजनीति में भारतीय भूगोल का सर्वमान्य सत्य बन चुका 

'चतुरन्तामिमां पृथिवीं पुत्रो में पायिष्यति' ( आदि० ६९-२७] 
इस इलोक में चतुरन्त पृथिवी को एक राजनीति के सूत्र में बांध लेने की 
जिस कल्पना का आरम्भ भरत के साथ हुआ, उसी की पुनरावत्ति हम 
इतिहास में बार-बार पाते हें। भारतवर्ष के इतिहास की तरह प्राय 
प्रत्येक देश में राजनीतिक एकीकरण का यही ढंग पाया जाता है । हम 
देखते है कि कितने ही सामन्‍्तों के बीच में एक राजशक्ति उठ खड़ी 
होती है और अपने प्रताप से अन्य सब पर अपना सिक्‍का बँढाकर देश 
को एक राजनीति के सूत्र में पिरो देती है । भारतवर्ष के इतिहास के 
उषःकाल में ही भरत चक्रवर्ती के रूप में हम इस प्रक्रिया को सत्य होता 
हुआ पाते हैं । यह पूर्व. यूग का इतिहास हूँ । आधनिक युगों के निकट 
प्रसिद्ध होने वाले इतिहासों में भी राजनीतिक एकता का ठाठ यही रहता 
है । अभी बहुत दिन नहीं हुए इंग्लेण्ड, जर्मनी आदि देशों में एक राज- 
सत्ता इसी तरह ऊपर उभरी | नन्‍्द, मौर्य, गृप्त आदि साम्राज्य अपने 
रथचक्र की अप्रतिहत गति से भूमि को एक राजनीति के सूत्र में बांधने 
के उत्तरोत्तर प्रयोग हैं । किन्तु इतिहास की दीर्घकालीन पगडंडियों में 
भरत के यश को कोई न पा सका--_ 

मह॒दद्य भरतस्य न पूर्वे नापरे जनाः । 
दिय॑ सत्य इब बाहुभ्यां नोदापु: पंचमानवा: ॥ ( शतपथ ) 

भरत के बड़प्पन (महत्‌) को न पहले के, और न बाद के मनुष्यों 
में आजतक कोई पा सका हूँ, जैसे धरती पर खड़े हुए व्यवित के लिख 
आकाश का छूतवा कठिन हैँ" । 


कल ननलमण, 


१. भरत की श्रेष्ठता को भागवत में यों कहा गया हँ-- 
येबां खल महायोगी भरतो ज्येष्ठ: श्रेष्ठा[ण आसीत्‌ ; 


बेनेंद वर्ष भारतसिति व्यपदिदान्ति॥. (भागवत ५४४९ 
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भरत से भारत नाम की उत्पत्ति देश की एकता का युगान्तव्यापी 
चिह्न वन गई । महाभारत के भारतीय भूगोल पर इसकी पक्‍की छाप 
लग चुकी थी । तभी हम देखते हे कि भीष्मपर्व में भारतीय भुवन कोष 
का वर्णन करने से पूर्व अब ते कीत॑यिप्यामि वर्ष भारत भारतम्‌ की 
प्रस्तावना जानवूक कर रबखी गई हैं । 

इसी के अतिरिक्त प्राचीन अनुश्नुति की एक बारीक ध्वनि और 
भी सुनाई पड़ती हैँ जिसमें सब प्रजाओं का भरण करने और उन्हें जन्म 
देने के कारण मन्‌ को भरत कहा गया। नाम की उस निरुक्ति 
के अनुसार यह वर्ष भारत कहलाया* । इसका यह अभिप्राय हो सकता 
है कि मनु आदि-प्रजापति थे । उन्होंने सबसे पहले धर्म और न्याय की 
मर्यादा बांधी । उनकी बांधी हुई व्यवस्था के अनुसार प्रजाओं के भरण- 
पोषण का सिलसिला शूरू हुआ । इस भरणात्मक गूण के कारण मनु 
भरत कहे गए । जिस भू-खण्ड में मनू की संतति ने निवास किया और 
जहां मतु की चलाई हुई रीति-नीति प्रचलित हुई, उस देश का नाम 
भारतवर्ष पड़ा। इस व्याख्या की यह विशेषता है कि इसमें देश के नाम 
को ओर भी व्यापक आधार पर समभने का प्रयत्न किया गया है । 
अथवंबेद के पृथिवी सूकत में भी इस बात को माना हैँ कि यह मातृभूमि 
मनु की संतति (मानवों) के बेरोक टोक (असंबाध ) बसने का स्थान है ॥ 

भारत नाम की ऊपर लिखी व्युत्तत्तियों का आधार राजनैतिक 
है । इसके अतिरिक्त नाम की एक दूसरी व्युत्पत्ति भी सम्भव 
हैं जिसका मूल और सी पुराना हैं। ऋग्वेद काल में भरत आर्यों 
की एक प्रतापी शाखा या जन की संज्ञा थी। विपाट और छुतुद्नि/ 
१. भरणात्यजानां चेब मनुर्भरत उच्यते । 

निरुक्‍त वचरनेदर्त॑व वर्ष तद्‌ भारतं स्मृतम्‌ ।। ््ि 

( मत्स्य० ११४५ $ 
वायुपुराण ४५७७६ में भरणाच्च प्रजानां वे” पाठ हे । 
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सदियों को पार करके भरत जन जिस प्रदेश में आबसा वह भरत जनपद 
कहराया* । मोटे तौर पर यह कूरु जनपद का इलाका था। बाह्मण कार 
में ही भरत जन का अन्तर्भाव कुठ-पंचाल के क्षत्रियों में होने रूगा था, 
अद्यपि पाणिनि के समय में भी भरत जनपद नाम की स्मृति बच गई थी। 
इस जनपद का राजनीतिक प्रभुत्व वेदिक काल में सबसे ऊपर तेर आया 
था । भरत जनपद की प्रजा भारती कहलाने लगी । भरत जन के 
आधार पर देश का विशेष भू भाग आरम्भ में भारत कहल्‍ाया और 
उसी के बढ़ते हुए महत्त्व के साथ यह नाम गंगा-यमुना की अन्‍न्त्वेदि 
की ओर बढ़ता हुआ क्रमशः सर्वेत्र फैल गया। भरत जन के देश का नाम 
भारत पड़ा, यह कल्पना बड़ी रमणीय है । वस्तुतः भारतीय जन के 
ऐकान्तिक समन्वय से ही जनता और भूमि की एकता सिद्ध हुई है । जन 
जब बढ़ता है, उसमें पृथक्त्व की रेखाएं विलीन हो जाती हैं। जन के विकास 
की प्रवृत्ति यही रहती है कि क्रमशः भेद हटते जाते हैं और शने 
शने: सब लोग एक सामाजिक, आथिक और राजनीतिक व्यवस्था के 
'अन्तगंत ढल जाते हें। जन की एकता जब अपनी पूर्ण अवस्था को पहुँच 
जाती हे, तब राष्ट्रीयता का पूरा विकास समझना चाहिए । 
भारत नाम की तीसरी व्यृत्पत्ति का दुष्टिकोण सांस्कृतिक है। ऋग्वेद 
में ही अग्नि को भारत कहा गया है--तस्मा अग्निभारतः शर्म यंसत, 
(ऋण० ४२५४ ) | बाह्मगों में यह परिभाषा पुनः कई बार दुहराई गई 
है->अग्निर्वे भरतः स॒ वे देवेम्यो हव्यं भरति ( कौषीतकी ३२ ))१। 
अर्थात्‌ अग्नि देवों के पास हवि पउुँचता है, इसलिये उसे भरत बहते 
। 


(38 


१. यदंग त्वा भरता: संतरेगुर्गव्यन्‌ प्रम इबित इन्द्रजूत:। 
( ऋ० ३॥३३॥११ ) 
२, एवं ( अग्नि: ) हि वेवेभ्यो हव्यं भरति। 
तत्मार भरतोड ग्निररित्याडु : । 
( द० १४२२) 
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हाभारत में अग्नि के भरत नाम की और उसके क्रमशः प्रसार 
की व्याख्या यों की गई हें-- 
भरत्पेष प्रजा: सर्वास्ततो भरत उच्चतें । 
( बनपर्ज, पूता, २१११ ) 
अग्नि भरत हे क्योंकि वह प्रजाओं को भरता हें । 
देश में जहाँ-जहाँ अग्वि फेलता है, प्रजाएं उसकी अनुगामी होकर 
उस प्रदेश में भर जाती हैं, या फंछ जाती हें। हमारे आदि युग के 
भूसन्रिवेश की यही परिपाटी थी । प्रत्येक जाति भूमि के साथ अपना 
सम्बन्ध स्थापित करती है । पृथिवी पर जन के बस जाने को भू-सन्निबेश 
कहते हैं । भारती प्रजा या भारतीय जन इस भूमि पर यज्ञीय अग्नि के 
प्रतीक से नदी तटों पर बेदियां रचता हुआ फंला-- 
एवं त्वलनयद्‌ घिण्ण्यान्‌ वे रोक्तान्‌ विविधान बहुन । 
विचरनू विविधान देशान म्रममाणस्तु तत्र वे ॥ 
( वनपर्क, पूृना, २।१२॥२० ) 
इस प्रकार अपने छिये विविध दंशों भें वेदोक्त विधि से बेदियां 
(थिण्ण्य) कल्पित करता हुआ भरतअग्नि छोक में फेल गया। देश 
'के अनेक सू-भाग उसके चंक्रमण के अन्तर्गत आ गए । जहां यज्ञ की 
वेदिका बनी, वहीं आर्यजन का जय स्तम्भ स्थापित हो गया । यज्ञ के 
यूप जन के विस्तार के प्रतीक बन गए । पृथिवी सूवत में भी इस 
तथ्य का उल्लेख किया गया है-- 
यस्यां बेदि परिगृहणन्ति भृम्यां यस्यां यज्ञ तन्‍्वते विश्वकर्माण:। 
यर्स्पा मोयन्ते स्व॒र॒वः पृथविव्यामूर्ब्बाः शुक्रा आहुतयः पुरस्तात ॥ 
सा नो भूमिवं्धयद्वर्धभाना । 
( पृथिद्दी सूकत मं ० १२ ) 
विश्वकर्मा लोग जिस भूमि पर यज्ञ का वितान फंलातें हैं, जहां वें 
अदि (नये-नर्य अनुष्ठानों की केंद्रीय भूमिका) रचते हैँ, जिस पृथिवी 
पर यज्ञ के पृण्य-स्तम्भ ऊध्व॑ स्थापित हें जो अगम्निहोत्र के द्वारा 
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चमकते रहते हे--ऐसी मातृभूमि उन यज्ञों से बढ़ती हुई हमारा भी 
संवर्धन करती है । आच्य भूसन्निवेश के समय दंश-विस्तार की यही 
राष्ट्रीय युक्ति थी। यज्ञीय अग्नि राष्ट्रीय संस्कृति की जननी और 
प्रतीक थी। जन का यह विस्तार नदियों के काँठे में हुआ, नदी-तटों 
के मार्य बेदि और यूपों से सज्जित हुए, अतएव नदियाँ सच्चे अथों 
में यज्ञवेदियों की माताएं हुईं :-- 
एता नद्व॒स्तु घिष्ण्यानां मातरों या: प्रकीतिताः । 
( वनपर्च २१२२४ ) 


मातृभूमि का घुटना काछा था। राष्ट्रीय जन जब उसकी गोद में 
बेठा तो वहाँ-वहाँ अग्नि प्रज्ज्वल्ति होने से मातृभूमि की गोद में चमक 
आती गई। इस प्रकार समग्र भूमि भरत-अग्नि का व्यापक क्षेत्र बन 
गई और यही भरतक्षेत्र भारत कहलाया। सिन्धु, सरस्वती, यमुना 
गंगा नमंदा, ग्रोदावरी, कार्वेरी--इन सात महानदियों के उत्संग में 
भरत-अग्नि की संस्कृति का विस्तार हुआ । प्रत्येक नदी प्रदेश एक 
पात्र था। उसमें राष्ट्रीय जन फँलने लगा और अपनी संस्कृति की 
धारा भरने रूगा । जब वह पात्र भर गया तब भरत अग्नि आगे बढ़ी और 
उसने नये अग्न्यगार बनाए | सचमुच अपने देश की संस्क्ृति नदी मातृक 
है । नदियों ने ही भौतिक रूप में अपनी मिट॒ठी से भूमि का ताना- 
वाना करोड़ों वर्षों में तेयार किया। जब वह बन गया तबं उसके 
साथ जन का संपर्क होने ऊलूगा। जन-विस्तार के लिये नदियों के 
नाड़ी-जाल का सूत्र भूमि पर फटका हुआ था, जैसे कोई सूत्रधार 
गुहनिर्माण या नगरमापत के लिये अपना सूत्र छोड़ता है। उसी 
क्रम से विस्तीर्ण होकर, बिना एक दूसरें को दबाए हुए समस्त जन 
भूमि पर छा गया। उसके उस प्रकार भर जाने (संभरण) का प्रतीक 
अग्नि थी, वह भरत कहलाई। संस्कृत की ज्योति का ही ताम अग्नि है । 
उसने प्रत्येक व्यक्ति के मन में अपनी वेदि तैयार की, भनुष्यों के 
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भन की अग्नि इस अग्नि से सिल गई, तव भरत-अग्नि का कार्य पूरा 
हुआ। आज तक जन-जन के मानस में वही चिनगारी हैँ। विचार 
और कर्म के रूप में वह भट प्रकट हो जाती हैं। उस अग्नि से 
भूमि का हर एक भाग भरा हुआ है। यही जन का मातृभूमि के साथ 
अखंड संबंध है । जहाँ तक भूमि का विस्तार है वहीं तक राष्ट्र के जन 
का भी विस्तार हैं; उसमें कहीं व्यवधान, खाली जगह या विरुद्ध स्थाव 
नहीं रह जाता। इसी अखंड भाव की यह वैदिक परिभाषा थी--- 
यावती भूमि: तावती बेदिः । 

जितनी भूमि हें, उतनी ही हमारे यज्ञ की वेदि है जिसमें भरत- 
अग्नि जल रही है। यज्ञों के कर्मकांड तो स्थल चिन्ह हैं । वास्तविक 
वेदि तो मनुष्यों के मन हें जिनमें संस्कृति की शुक्र अग्ति भासित 
होती हैँ। उसमें विचारों के शतकोटि अग्निहोत्र राष्ट्र में सदा और 
सर्वत्र होते रहते हें। यही प्रक्रिया इतिहास का कभी तन रुकनेवाला 
अवाह है। राष्ट्र की भरत-अग्नि अमर है । विविध जन, विविध भाषा 
और विविध धर्मो' को साथ तपाकर एक रूप बनाना उसी की शक्ति हे । 
कई सहस्न वर्षों से उसकी यह अत्यन्त सृक्ष्म रहस्यमयी, राष्ट्र जनने- 
वाली पद्धति चालू रही है। इस प्रकार राज्य, जन और संस्कृति 
की तीन धाराओं के संगम पर देश का नामकरण भारत प्रसिद्ध हुआ। 

बौद्ध-प्रंथों में कहीं-कहीं भारतवर्ष के लिये जम्बूद्वीप नाम भी मिलता 
हैं। पुराणों का जम्बद्वीप भूगोल की बड़ी इकाई है जिसका केवल एक भाग 
भरतखंड हूँ। देनिक संकल्प में जम्बद्वीपे भरतखंडे' पाठ इसी का 
सूचक है । इसी भौगोलिक सचाई को देश भर में स्वीकार किया गया। 
पुराणों में भारतवर्ष के लिये कुमारीढ्ीप नाम भी मिलता है। 

क्‍ सिधु--हिन्दु 

देश के नामकरण की दूसरी धारा ऋग्वेदीय 'सिन्धु' शब्द है। ऋग्वेद 
सिन्धु उस महान्‌ नद की संज्ञा है जो उत्तर-पद्चिमी भारत 


भूगोल की सबसे बड़ी विशेषता है। सिन्धु के इस पार का पंचनद 


भ अं; 


् 
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या वाहीक प्रदेश तों भारतवर्ष की सीमा के अन्तर्गत था ही, सिन्धृ 
के पार का वह काँठा भी जहां का पानी ढलकर सिन्धु में आता है और 
जिसमें कृभा (काबुल ), सुवास्तु (स्वात), गौरी (पंजकोरा), गोमती 
(गोमल), ऋमु (क्रम) आदि नदियाँ हें, सदेव भारतीय भूगोल का 
अंग माना जाता था। गंधार (तक्षशिला से काबुरू तक का प्रदेश), 
कपिश (हिन्दुकुश का प्रदेश, मध्य अफगानिस्तान), कम्बोज (पामी रबदरूशां) 
आदि अनेक भौगोलिक नाम भरत की देन हैं और उन देशों की प्राचीन 
संस्कृति भी भारतीय ही थी। भारतवर्ष का जो सबसे प्राचीन साहित्य है 
उसकी पृष्ठभूमि में कम्बोज, बाल्हीक, कपिश, गंधार, ये निश्चित 
बिन्दु हें जिनसे भारतीय हलचलों के तार मिले हुए पाए जाते हैं। 
महाजनपदों के यूग में (१००० ई०पू० से ५०० ई० प्‌ू०) जब 
भुवनकोष की सूचियां संकलित की गई ये सारे प्रदेश भारतीय भूगोल 
के अन्तर्गत आते थे। विक्रम की लगभग दसवीं शताब्दी तक सिन्ध के 
उस पार के देशों से भारत का अटूट सम्बन्ध बना रहा । उस समय 
सिन्धू महानद उत्तर पश्चिम में भारत के भूगोल की सबसे बड़ी 
विशेषता थी जिसके कारण बाहर के लोगों ने इस देश का नामकरण 
किया। भारत नाम की परम्परा स्वदेशी है, जबकि सिन्धू पर आश्वित 
नाम विदेशियों के रक़खे हुए हैं। क्‍ 

मुसलमानी धर्म के जन्म से भी बारह सौ वर्ष पहले ईरानी 
सम्राट दारा (प्राचीन रूप दारयवहु, सं० धारयदुवसु) के लेखों में भार- 
तीय प्रदेशों के लिये हिन्दु शब्द प्रयुक्त हुआ है। प्राचीन शषा (आधु- 
निक सूसा) के राजमहल के लेख में लिखा है-- 

पिरुषु ट्य इदा कतें हुवा कुष्‌ आ उता हचा हिन्दरव्‌ उता हुचा 
हरउबरल्या अयरिय । [ पंद्ित ४३-४४ ) । 

“(इस राजप्रासाद के लिये) हाथीदांत, जिसपर यहाँ काम 
किया गया, कृष देश (अबीसीनिया) से, और हिन्दु से, और हर- 
ब्हैती (सं० सरस्वती, आधुनिक अरगन्दाब, अफगानिस्तान) से छाया 
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गया। इसमें हिंदउ॒व्‌ शब्द हिन्दु की पंचमी विभवित का एक वचना 
सिन्धो: के बराबर है। उस समय ईरानी भाषा में हमारे देश का यही 
नाम प्रचलित था, क्योंकि उतका परिचय परिचमी भारत के सिन्ध्‌ 
की आस-पास के जनपदों तक ही सीमित था। दारा के अन्य लेखों 
में हिन्दुष, अर्थात हिन्दु (सं० सिन्धु:) और हिन्दुवआ अर्थात्‌ 
हिन्दु देश का निवासी (सं० सिन्धुव्य) ये शब्द भी प्रयुक्त हुए हे। 
पाणिनि के भूगोल के अनुसार सिन्धु एक जनपद विशद्ञेष का नाम 
भी था, जो आधुनिक सिंध-सागर दोआब है। यह जान छेना चाहिए 
कि जिसे अब सिन्धु कहते हैं उस प्रान्‍्त का पुराना नाम सौवीर 
था। श्राचीन सिन्धु जनपद का नाम सिन्धु नदी के किनारे दूर तक 
फेले हुए होने के कारण पड़ा था। इसलिये यद्यपि एक जनपद: 
विश्षेष के लिये भी सिन्धु शब्द रूढ़ था, फिर भी उसका रूपान्तर हिन्द: 
कालक्रम से विदेशी परम्परा के अनुसार सारे देश के लिये प्रयुवत 
होने लगा। दारा के लेखों में उसका यही अर्थ जान पड़ता है! 
हिन्दु से ही देशवाची हिन्द शब्द बना, और फिर जातीयता के आधार 
पर अफगानिस्तान, बलूचिस्तान की भाँति हिन्दुस्तान नाम भी मध्यकाल 
में चल पड़ा। | 

पहलवी भाषा में सासानी राजाओं का एक लेख पेकूली नामक स्थानः 
से मिला है। उसमें भी भारतवर्ष के लिये हिन्दु नाम का व्यवहार हुआ है । 
यह नाम भारतवर्ष के साहित्यिकों को भी ज्ञात था। निश्ीथच्रृणि नामक 
जैन ग्रंथ (रचना संवत्‌ लगभग ७३३) में कालकाचार्य कथा नामक 
संदर्भ में कहा है कि आचार्य कालक पारस देश में गया और उसने: 
पारसक्‌ल के साहि राजाओं को हिन्दुग' देश चलने के लिये कहा (एहि 
हिन्दुगदेस वच्चावो)९। साहि राजा ने छियानवे साहियों के साथ' 
हिढ़ुग देश की यात्रा की और वे सौराष्ट्र में बस गए। ज्ञात होता है 
कि सप्तम शती सें भारतीय साहित्यकार भी हिंदुग नाम से परिचित: 


कक मजा रन वि साला शतक 
१. श्री नौलकंठ शास्त्री, फारेन नोटिसेजू आफ सकने इंडिया, प्‌ृ० १० 


लो 
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हो गए थे । सौराष्ट्र के शक राजाओं के इतिवत्त से परिचित लोगों 
में ही यह नाम चाल रहा होगा। 

प्राचीन यूनानी भूगोल-लेखकों ने पाँचवीं-चौथी शती ईस्वी 
यू में इस देश का नाम सिश्ु-हिन्दु समीकरण के चाल प्रयोग के आधार 
पर इंडोस (608) लिखाहँ। अन्त का सकार प्रथमा के एक 
श्रचत का चिन्ह हैं, जैसा सं० सिधुस और ईरानी हिंदुष्‌ में भी पाया 
आता हूँ | इंडिया, इंडिका आदि नाम इसी से प्रचलित हुए। 

चीनी लोगों ने भी सिन्धु नाम की परम्परा का व्यवहार किया। 
वीनी सेनापति पनू-योझ ने वि० १८२ (१२५ ई०) में चीनी सम्राद 
को परिचमी देशों का वर्णन भेजते हुए छिखा कि थि-एन्‌-चु देश, 
“(देवों का देश) शिन्‌-तु- नाम से भी प्रसिद्ध हे। शिन्‌ू-तु सिन्धु का ही 
चीनी रूप है। इसी को चीनी साहित्य में इन्‌-तु-को' भी कहा है 
जिसमें इनतु-शिनतु .(सिच्चु) का रूपान्तर हे और को” का अर्थ 
देश है*। क्‍ ह 

इत तामों के विषय में यह बात ध्यान देने की है कि स्वयं 
भारतवासियों ने अपने देश के नामकरण में भारत शब्द से प्रचलित 
परम्परा को अपनाया, किन्‍्तु विदेशी रेखकों ने सिन्ध्‌ शब्दवाले 
आमों को ग्रहण किया। 





53. दनुतु-कों नाम को सूचता मुझे श्री दान्तिभिक्षु जी, चीतभवन, 
शान्ति-निकेतन, से प्राप्त हुई जिसके लिये में उनका आभारी हूँ । - 


अध्याय ३ 
भूमि-परिचय 


देश की मौलिक एकता का एक सबल आधार य हे कि वहाँ 
के रहनेवालों को उस भूमि का पूरे रूप में परिचय हो और वे उसे 
समानरूप से प्यार करते हों। आरम्भ में पृथकू-पथक प्रदेशों में बसे हुए 
मनुष्यों को केवठ अपनी सीमाओं के भीतर पृथिवी का परिचय 
होता हे और उसी को वे अपनी मातृभूमि मानकर श्रद्धा अपित करते 
हैं। किन्तु इतिहास मनुष्यों के इस दृष्टिकोण को विस्तत बनाता ह। 
भारतवप्र मे भा सहस्ना वर्षों की ऐतिहासिक हलूचलों को भीतर से 
मनुष्य उस स्थिति को प्राप्त हुए जिसमें संपर्ण भूमि की भौगोलिक 
उकता के साथ उनका परिचय हुआ और उसके फलस्वरूप उनके 
मनोभाव प्रान्तीय सीमाओं से उठकर समस्त मातभमि के साथ मिल सके 
भूमि-परिचय की यह प्रक्रिया वस्तुतः भूमि पर वसनेवाझे जन के भूत- 
कालीन इतिहास का ही व्यापक रूप है। जन की भाषा, जन की संस्कृति 


भा० ३ 
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जनके धामिक विश्वास और अन्य बहुमुखी जीवन के विकास का पर्यवसान 

जन के द्वारा भूमि के अन्तरंग परिचय में होता है । उसी का अमृतमय फल 

भूमि और जन में परस्पर माता-पुत्र के दिव्य संबंध की स्थापना है । 

इसमें संदेह नहीं कि शुरू में आये जाति का परिचय समस्त 
देश के साथ एकदम न हो गया था। लेकिन शुरू से ही मातृभूमि के 
साथ उनकी प्रेम की भावना बहुत बढ़ी-चढ़ी थी। भूमि को माता 
ओर अपने आपको उसका पुत्र समझने की सामूहिक चेतना बहुत ठोस 
ओर सच्ची थी। समय पाकर अनेक प्रकार से वह भावना निरन्तर 
बढ़ती गईं। मातृभूमि के साथ प्रेम के इस ऊँचे धरातल की पहली फ्रांकी 
ऋग्वेद के नदी सूक्‍त में पाई जाती है:--- 

इस से गंगे यमुने सरस्वति 
शुतुद्वि स्तोम॑ सचता परुष्ण्या । 
असिबन्या सरुद्रघे वितस्तयारजोकीये 
शुणहया सुषबोमया" ॥ १०७५५ ॥॥ 

है गंगा, यमुना, सरस्वती, हे शुतुद्रि, विरुष्णी के सहित तुम सेरे 
स्‍्तोन्न को सुनो । है मरु$घा और आजॉकीया असिकनी वितस्ता और 
सुधोमा के साथ मेरी स्तुति सुनो ।” गंगा से लेकर सिन्धू तक 
का समस्त प्रदेश ऋग्वेद कालीन भारतवर्ष के अन्तर्गत था। इसीमें 
गंगा और सिन्धु का समस्त प्रस्न॒वण क्षेत्र सम्मिलित था। पूर्वी काइमीरु 
के कृष्टवार प्रदेश की मरुद्रधा नदी उत्तर की ओर देश के विस्तार को 
आज की तरह उस समय भी सूचित करती थी। वस्तुतः ऋग्वेदकालीन 
भारतवर्ष की सीमाएँ उत्तर-पश्चिम में सिन्‍्धु के उस पार कृभा 

(काबुल ) और सुवास्तु (स्वात) नदियों तक बढ़ी हुई थी। 

(१) शुतुद्वि-सतलज । परुष्णी-रात्री ॥ असिक्‍ती-चनाब । 
मरुदब॒धा-कश्मीर के कष्टवार प्रदेश की मरुबर्दान नदी. जो 
चनाब में मिलती हें । वितस्ता-क्ेलम ॥ आर्जीकीया-विपाशा या 
व्यास । सुषोमा-अटक जिले में सिन्धु की सहायक सोहन नदी । 


कृ 
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उत्तर वैदिक काल में भूमि के साथ आर्य जाति का परिचय और 
अधिक विस्तार को प्राप्त हुआ। शतपथ ब्राह्मण में एक प्राचीन 
अनुश्ुति है कि पूर्वकाल में सदानीरा नदी तक ब्राह्मणों का क्षेत्र था। 
उसके उस पार का देश ब्राह्मणों के लिये अक्षेत्र था क्योंकि वहाँ 
वेइबानर अग्नि की स्थापना नहीं हुई थी। एक विदेध माथव नाम के 
ऋषि थे। उन्होंने सरस्वती के किनारे प्रज्वलित अग्नि को देखा। 
अग्नि का वहो पुज पूर्व की ओर बढ़ता हुआ चला और सब नदियों को 
अपने तेज से प्रज्वलित करता हुआ सदानीरा तक बढ़ गया जो उत्तरी 
पर्वत से निकलकर बहती है । इस प्रकार वह क्षेत्र भी ब्राह्मणों के लिये 
खुल गया ओर यज्ञों के द्वारा आत्मानुकूल (स्वदितस्वादिष्ट) बनाया 
गया। इस प्रकार विदेध माथव के द्वारा उपनिवेश क्षेत्र में सम्मिलित 
वह प्रदेश प्राचीन भुवन अर्थात्‌ प्राच्य-देश कहलाया | वह सदानीरा नदी 
कोसल और विदेह जनपदों को बीच में वहती थी । (श० १॥४१) 

इस प्रकार देश-विस्तार की उत्तरोत्तर सीढ़ियाँ और भी हुई होंगी । 
मनुस्मृति में उनकी एक कलक मिलती है। पहले सरस्वती और 
दुषढ्ती के बीच की भूमि ब्रह्मावर्त१! कहलाती थी। वह स्थान इतना 
पवित्र था कि उसे छोग देवनिभित देश समझते थे। उस देश का आचार 
सब के लिये सदाचार का आदर्श था? । 

ब्रह्मावर्त की पुण्यभूमि का विस्तार ब्रह्मषिदेश के रूप में हुआ 
जिसमें कुरुक्षेत्र, मत्स्यरै, श्रसेन१ और पंचाल१ के जनपद सम्मिलित 


(१) सरस्वतीद्षद्वत्योदेंवनद्योयदन्तरम । त॑ देवनिर्मितं देश ब्रह्मावर्त 


प्रचक्षते ॥ मनु ० २११७ । 
(२) तस्समिन्देशे य आचारः पारंपर्यक्रमागतः । वर्णानां सान्तरालानां 
से सदाचार उच्यते ॥॥ द (सनु० २॥१८ ) 


(२३) मत्स्य--जयपुर, अलवर आदि का प्रदेश ॥.. 
(४) शूरसेन--मथुरा, आगरा, अलीगढ़ ।.. 
(५) पंचाल-- कन्नौज, फरुखाबाद, बरेली । 


हर 
20 


ल्‍्र् 
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हु0 गंगा-यमना के ऊपरी कांठे का यह दश मनु की दृष्टि से अत्यन्त 
पवित्र था। इसी के लिये यह कहा गया हैँ कि यहाँ के शिष्ट अग्र- 
जन्मा पुरुषों का सदाचार पुथिवी के समस्त मानवों के लिये शिक्षा 
का मानदण्ड था* । इस आचार के कारण ही स्थूल भोगोलिक पथियी 
को पुण्यभूमि की प्रतिष्ठा प्राप्त हुई । ब्रह्मगादी ऋषियों ओर धर्म 
परायण जीवन में प्रवृत्त स्त्री-पुरुषों के सामूहिक श्रयत्नों से ब्रह्मपि- 
देश में भारतवर्ष के त्याग और तप: प्रधाव आदर्शों का उच्च हिमालय 
प्रतिष्ठित हुआ। उसके शिखरों से निकलवेवाली प्रेरणाएं चारों 
दिशाओं में फैलीं। एक प्रकार से यह प्रदेश मातृभूमि का हृदय बन गया । 
आद्ययग में भूसन्निवेश को लिये इसप्रकार के आदश हृदयस्थानीय 
प्रदेश की कल्पना से केंद्र से बाहर जाकर फेलन वाले जन को बहुत बलूू 
प्राप्त होता हें। 

क्रमिक देश-विस्तार की सीढ़ी मनु का मध्य दंश हूँ। उत्तर में 
हिमालय, दक्षिण में विन्ध्य, पश्चिम में विनशन ( सरस्वती नदी 
मर्भमि में अदृश्य हो जाने का प्रदंश उत्तरी राजस्थान ) 
और पर्व में प्रयाग ये मध्य देश की सीमसाएँ थीं। पीछे चलकर 
संभवतः जब विदेथ माथव ने सदानीरा* नदी के ॥उस पार आयक्षेत्र 
का विस्तार किया तो इस मध्य देश का विस्तार भी मगध तक हो 
गया। बाद के बौद्ध साहित्य में मध्य देश का विस्तार बराबर 
विहार तक समझा जाता थां। 


इस प्रकारपर्व और पश्चिम की ओर जब आया 


अल नि न व 
(१) एतद्देश प्रसूतस्थ सकाशादप्रजन्मनः:। स्व॒ स्व चरित्र शिक्षेरन्‌ 


प॒थिव्यां सर्वभानवाः ॥॥ ... ( मनु० २२० ) 
(२) इसकी ठीक पहचतर राप्ती नद हैं, राप्ती का पुराना नाम इरा- 
वबती था । इरावती और सदानीरा में अथसाम्य हूं। महाभारत 
के सभापर्व में गंडक और सरयू के बीच से सदानीरा का दर्णल 


है जो राप्ती ही हो सकती है । 


२ 


उपनिवेश 
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बढ़ते गए तो वे एक ओर तो पूर्ववाहिनी गंगा के किनारे-किनारे 
पूर्व समुद्र तक फैलठ गए और दूसरी ओर परिचम में प्राचीन सोवीर' 
(आधुनिक सिन्ध) एवं आनत॑ (गुजरात-काठियावाड़) तक के भूमिखंड 
से उनका परिचय हो गया। यह स्थिति पाणिनिकाल (५वीं शती ई० 
पूर्व) से पहले ही हो चुकी थी। पाणिनि काल में सौवीर से सूर 
झसः (असम की सूरमा नदी की घाटी) तक का प्रदेश आर्यक्षेत्र के 
अन्तर्गत आ गया था। देश के इस क्रमिक विस्तार से पुण्यभूमि का जो 
स्वरूप स्थिर हुआ उसकी संज्ञा आर्यावत्त” थी। मनु के अनुसार 
आरयावतं * की परिभाषा में हिमालय और विन्ध्य पव॑त एवं पूर्व तथा 
परिचमी समुद्रों की भूमि सम्मिल्ति है। इस समय तक पूर्वी समुद्र 
के किनारे पर गंगासागर संगम एवं कलिग में आय॑ उपनिवेश स्थापित हो 
गए थे। देश-विस्तार की इस श्वंखला में नये नगर और तीथों का 
निर्माण होता गया जिंनके नाम प्रायः संस्कृत शब्दों से रक्खे गए। उन्हीं 
जंगरों के चारों ओर देहातों के अधिकांश नाम प्राचीन निषाद भाषा 
से संबंधित मिलेंगे जिनके मध्य में होकर आय॑ संस्कृति की सन्निवेश 
धारा आगे बढ़ गई थी। जन प्रसार के केंद्र अधिकतर तीर्थरूप में प्रसिद्धि 
को प्राप्त हु ए। उस-उस क्षेत्र भें संस्कृति के अनेकों रूपों के भी केंद्र 
बवें और आथिक और राजनेंतिक जीवन के सूत्र भी उन्हीं केंद्रों 
से संचालित होने लगे। 

इस प्रकार क्रमशः भूमि के साथ जन के संबंध का विस्तार इतिहास 
के दीघंकालीन यूगों में पूरा हुआ और अन्त में देश की भौगोलिक 
इकाई की इस परिभाषा का जन्म हुआ-- 

आ हिमवबत आ कुृप्तार्या भारतवषंम्‌ 
( पेंठीनस ) 





(१) आसमुद्रात्तु वे पूर्वादासमुद्रातु पद्चिमात्‌। 
तथोरेवान्तरं ग्ियों रायोवर्त विद्युबंधा: ।॥॥ 
( सनु० २२२ ) 
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अर्थात्‌ हिमालय से कन्याकूमारी तक की भौगोलिक इकाई की संज्ञा 
भारतवर्ष ' हे। 

जिस समय सारा देश इस प्रकार की एकसूत्रता में बंध चुका था 
उस समय की भौगोलिक स्थिति का परिचय देने वाले भुवनकोश 
नामक विशेष संग्रहात्मक अध्याय प्राचीन पुराण साहित्य में मिलतेहे, 
जैसे मत्स्य-पुराण (अ० ११४), वायुपुराण (अ० ४५), मा्केण्डेय पुराण 
(अ० ५७), ब्रह्मांड-पुराण (अ० ४९), कूमंपुराण (अ०४७), विष्णु- 
पुराण (खं०२, अ०३), वराहपुराण (अ ०८५) वामत-पुराण (अ० 
१३) और गरुड़ पुराण। इनमें मत्स्य-पुराण की सूची सब से प्राचीन 
हैं। भारतीय भुवन-कोश का एक विस्तृत संस्करण महाभारत में 
भी पाया जाता हैं । भीष्मप्॑ में जब कौरव-पांडवों की सेनाएँ युद्ध 
के लिये आमने-सामने खड़ी हो गई' तब धृतराष्ट्र के पूछने पर संजय 
ने भारतवर्ष के भूगोल का विस्तार से वर्णन किया है । इसमें मुख्यतः 
पर्वत, नदी और जनपदों के नामों की सूचियाँ हैं। इन तीचों के 
अध्ययन से यही परिणाम निकलता है कि भौगोलिक दृष्टि से 
हिमालय से समुद्रपर्यन्त तक का भूभाग भारतवर्ष के अन्तर्गत था और 


(१) इसी से मिलतो-जुलती वह परिभाषा हे जिसमें लंकास्थित 
तरिक्ट-पर्वत और उत्तर के हिसवान्‌ के बीच का क्षेत्र भारतवर्ष 
साता गया--- 

नजिकूट हिसवदन्तबंधों भारत उच्यते। (अपराजित पुच्छा ३७४७) 

.. अयवा इसे ही और भी अधिक स्पष्ट करते हुए कहा गया है कि 
भारतवर्ष उस क्षेत्र को संज्ञा हे जो त्रिकूट से हिसाद्वि तक 
विस्तृत है, जिसके उत्तर में , हिसवानू का लम्बा डंडा खिचा 
है, और वक्षिण में पूर्व पश्चिम के दोनों समुद्र जिसके 
अभिन्न अंग हे--आत्रिक्टं हिसमा चन्त योजनें: शतपंचभिः 8 
पूर्वापपो तोयनिधी हिसदण्डडच भारते ॥ अपराजितपच्छा 
३८।१९ 
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पश्चिम एवं उत्तर में इसकी सीमाएँ अफगानिस्तान और मध्य एशिया 
तक थीं। 

प्राचीन भौगोलिक परिभाषा के अनुसार पर्वत दो,प्रकार के कहे 
गए हैँ--एक वर्षपर्वत और दूसरे कुलपर्वत। वर्षपर्बत एक वर्ष 
या बड़े भूखंड को दूसरे वर्ष से अलग करते हँ। इनकी संख्या ज्ञात 
है--हिमकान, हेमकूट (कैलास ), निषध, मेरु (पामीर), चेत्र, कर्णी 
और श्ृंगवान्‌* । इनमें से सब नामों की पहचान अभी संभव नहीं 
हुई, किन्तु हेमकूट की पहचान कैलास के साथ और मेरु की पामीर के 
साथ प्राय: निश्चित है । हिमवान और मेरु भारत क्री उत्तरी सीमा 
बनाते हुए उसे एशिया के दूसरे प्रदेशों से पृथक्‌ करते हेँ। इससे यह 
महत्वपूर्ण सचाई प्रकट होती है कि प्राचीन भारतवासी कैछास और 
पामीर प्रदेश को अपने देश की भौगोलिक सीमाओं के अन्तर्गत मानते 
थे। अफगानिस्तान की उत्तरी सीमा वंक्षु नदी रगभग २००० वर्षों 
तक (चद्धगृप्त के समय से औरंगजेब के समय तक) भारतवर्ष को 
राजनेतिक सीमा बनाती रही थी। उसके आसपास के प्रदेश कम्बोज 
जनपद और वंक्षु नदी की गणना भुवनकोश की सूची में है । 

कूलपवं॑त वे हें जो देश के भीतर ही उसकी प्रादेशिक सीमाएँ 
सूचित करते हें।ये भी सात हें । इनमें से कलिग या उड़ीसा से 
शरू होनेवाली पूर्वी घाट की परत शांखला का पुराना नाम महेन्द्र 
था। आज भी गंजम के समीप वह “महेन्द्र मरे कहलाता है। मरूय 
दक्षिण भारत के पव॑तों की संज्ञा थी जिसमें नल्कमले, अन्नमर्ले 
और एलामले' आदि कावेरी के दक्षिण की चोटियाँ सम्मिलित थीं॥ 
सहयाद्वि उत्तर से दक्षिण तक फछा हुआ पश्चिमी घाट का प्रसिद्ध 


(१) हिमवान्‌ हेमक्ूठइच निषधो सेरु रेवच । चंत्र: कर्णो च शाुंगी ले 
सप्तैते वर्ष पर्वताः ॥ द द 

(२) महेन्द्रो सलयः सहच:ः शूक्तिमान्‌ ऋशक्षपर्वेत: । विन्ध्यद्य पारि- 
यात्रइच सप्तेते कूल पर्बता: ॥ ( भीब्म० ९११ ) 
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पर्वत है जो आज भी सारे महाराष्ट्र और कन्नड में इसी नाम से 
प्रसिद्ध है। शुक्तिमान्‌, ऋक्ष और पारियात्र इन तीन नामों की निश्चित 
पहचान करना भारतीय भूगोल के लिये अत्यन्त आवश्यक है। शुक्तिमान्‌ 
सह्याद्वि के उत्तरी छोर से कुछ पहले पूर्व की ओर बढ़ी हुई 
उसकी बाहियाँ ज्ञात होती हैं, जिसमें खानदेश की पहाड़ियाँ अजन्ता 
एवं काफी भीतर घुसा हुआ हेदराबाद गोलकृण्डा पठार भी सम्मिलित 
हैं। वत्तमाव खानदेश का पुराना नाम ऋषिक था। शुक्तिमान्‌ पर्व॑त 
से निकलनेवाली नदियों में ऋषिका नदी मुख्य हैं। ऋषिका ऋषिक 
जन पद में बहनेवाली ही कोई नदी होनी चाहिए । ऋक्ष पर्वत सह्याद्रि 

के ठीक उत्तरी छोर ताप्ती के दाएं किनारे पर वर्तमान सतपुड़ा 
से लगाकर महादेव पहाड़ियों के पूर्वी सिकसिले तक की कूल पर्वत 
आंखला का नाम था। मध्य प्रान्त की इस याँठ से . निकलने वाली 
नदियों में ताप्ती, बेण्या (वेन्गंगा) इस पहचान को पुष्ठ करती हें। 

उड़ीसा की ब्राह्मणी और वेतरणी नदी का उद्गम भी ऋक्ष पव॑त से 
था। इससे ज्ञात होता है कि छोटा नागपुर की पहाड़ियों का रांची 
तक बढ़ा हुआ सिलसिला ऋक्ष पर्वत केही अन्तर्गत था। छऋ्ष 
के पूर्वी छोर से उत्तर की ओर घूमकर नर्मदा के उत्तर की पर्वत 

शृंखला विन्ध्याचल हैं जिससे द्योण, नर्मदा, महानदी, मध्यभारत की टौंस 
(तमसा) और धसान (दशाणं) आदि नदियाँ जो सोन और सिन्ध 
के बीच में बिखरी हुई ह निकलती हूं। भारतवर्ष के भीतर के कूल पव॒॑तों 
में जो दक्षिणी पठार की सीमाओं पर और उसके भीतर फेले हुए हे 
आयः सबकी पहचान इन छः नामों में आ जाती है । अब केवल एक 
नाम पारियात्र और एक ही पहाड़ी बच जाती हैं और वह है 
अड़ावला पहाड़ी। श्री पार्जीटर ने प्रमाणित किया हुँ कि भपाल 
से पश्चिम विन्ध्याचरक के पश्चिमी भाग से लेकर राजपताने के अड़ा- 
चला पहाड़ तक का सिलूसिला पारियात्र था जंसा कि उससे निकलने- 
बाली नदियों के नामों से निश्चित रूप में ज्ञात होता है। इनमें पर्णाशा 


छु) भभि-परिचय 


के 


( बनास नदी ), चर्मण्वती ( चम्बल ), मही, पार्वती और वेत्रवती 
( बेतवा। ) मुख्य हें जो अभी तक पुराने नामों से प्रसिद्ध हैं और इस 
कारण पारियात्र और अड्ावला की पहचान का निश्चित संकेत देती हें । 

इन सात कुछ पवंतों और उनसे निकलनंवाली नदियों का 
मृक्ष्म परिचय बताता है कि आर्यावर्त के अतिरिक्त देश का जो दक्षिणी 
भूखंड था उससे भी भूमि पर बसनेवारला जन भली भाँति अपना संबंध 
स्थापित कर चुका था। भूमि और जन के पारस्परिक संबंध की एक 
अच्छी कसौटी भूमि के पर्वत और नदियों का नामकरण है। 

भारतमूमि के पूरे परिचय की एक मजबूत कड़ी महाभारत 
की नदी सूची हूँ जिसमें लगभग एक सौ साठ नाम हें, इनमें से 
कुछ नाम जिनकी पहचान संभव है इस प्रकार हँ-- 

गंगा, सिन्धु, सरस्वती, गोदावरी, नर्मदा, महानदी, काबेरी, 
शतदु( सतलूज ), चद्धभागा ( चनाब ), यमुना, दुषद्वती 
( सरस्वती और यमुना के बीच में कृरुक्षेत्र की चितांग नदी), 
वितस्ता ( जेहरूम ), देविका ( जम्मू से आनेवाली रावी की शाखा 
देग नदी ), वेत्रवती ( बेतवा ), ऋष्णवेणा ( भोदावरी की शाखा 
घेनगंगा ), वेदस्मृता ( अपरनाम वेदश्रुति; विसुई नदी जो 
कोसल जनपद में गोमती से १५ मील पर एक छोटी नदी है और 
जिसे श्रीराम ने अपनी वनवास यात्रा में तमसा और गोमती के 
बीच में पार किया था ), करीषिणी ( वाघपत की करीसन नदी )। 
गोमती, इक्षुद्ा ( इक्षुमती या ईखन नदी, फर्रुवाबाद जिला), सरय, 
रथस्था ( रथवाहिनी, रामगंगा का प्राचीन नाम जिसे पहाड़ में अब 
भी रुहुत कहते हैं ), कौशिकी ( कोसी ) शतकृम्भा (गंगा और सरयू 
के बीच की छोटी नदी, वत०२१२-२१-२२४ ), चर्मण्वती ( चम्बरू ), 
भीमरथी ( भीम।), ओघवती ( सरस्वती की शाखा मार्कडा ), सदानीरा 
( राप्ती ), गौरी ( परिचमोत्तर प्रान्त की पंजकोरा नदी जो स्वात 
में मिलती है ), सुवस्त्रा ( स्वात ), वरा ( पेशावर की बारा नदी ) 
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पंचमी (पंजशीर), तुगवेणा (तुगभद्वा), विदिशा (बेतवा की 
छोटी शाखा नदी जिसके किनारे भेलसा है), ताम्रा ( कौशिकी की 
शाखा तामड़ नदी), शोणा, तमसा (टोंस), वराणसी ( बरना और 
असी ), पर्णाशा (बनास), मन्दाकिनी, बैतरणी (उड़ीसा की बैतरणी), 
कोषा (उड़ीसा की कोसी), छोहित्या (त्रह्मपुत्र की शाखा नदी) 
करतोया (बंगाल की इसी नाम की नदी), ऋषिकुलया (इसी नाम 
से प्रसिद्ध जिसके तट पर गंजम नगर है। 

इस सूची से ज्ञात होता हैँ कि गन्धार की सुवास्तु नदी से 
असम की लौहित्य नदी, उड़ीसा की ऋषिकुल्या और वेंतरणी, 
दक्षिण की तुगभद्रा और पश्चिम की बनास नदी की परिक्रमा के 
अन्तर्गत समस्त भूखंड भारतीय भूगोल का अभिन्न अंग समभा जाताथा। 
यह कहा गया है कि ये नदियाँ सबकी माता हें अर्थात्‌ इनका 
वरदान सबके लिये है । आर्य और स्लेच्छ* और अनेक मिश्रित जातियों 
के लोग इन नदियों का जल पीते हैं । इस प्रकार जन का भूमि के साथ 
शाइवत और निर्बाध संबंध स्थापित हो चुका था। आर्य और आयेतर 
अन्य निषाद म्लेच्छ आदिक जातियाँ इस भूमि पर बसी हें, यह प्रतीति 
प्राचीन काल के लोक-मानस में भली प्रकार व्याप्त हो गई थीं॥ 
मातृभूमि के साथ सबका समान संबंध हे और इस कारण समान 
अधिकार भी है। इसे ही प्रतीक भाषा में इस भांति कहा गया है कि आये 
स्लेच्छ और मिश्रवर्ण के लोग सब इन नदियों का जल पीते हेँ। राजा 
के राज्याभिषेक के लिये इन सब नदियों से अभिषेक का पवित्र 


(१)  थविश्वस्थ मातरः सर्वाः सर्वाइचेव सहाफलाः । 
इत्येता: सरितो राजन्ससाख्याता यथास्मृति ॥ 
( भीष्म० ९३७३८ ) 
(२) आर्पा स्लेजछाइच कौरव्य तैमिश्रा: पुरुषा विभो । 
नदीः पिबन्ति विपुलां गंगां सिन्‍्धू सरस्वतीम्‌ ॥। 
( भीष्स० ९११३-१४ ह 
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जल लाया जाता था जो प्रत्येक भाग की सम्मति का प्रतीक था। पृथिवीं 
पर बने हुए जो हरूबे राजमार्ग हें वे उसके दूरस्थ भागों को एक दूसरे 
से मिलाते हैं, उनपर भी इसी तरह के समानाधिकार की बात पृथिबी+ 
सृक्‍त में कही गई है-- 
ते पन्थानों बहबों जनायना 
रथस्य वर्त्मानसइच यातये । 
: संचरन्त्युभये भद्रपापास्तं पन्थानं 
जयपेमानभिन्रमतस्करं यच्छिवें तेव नो सृड ॥॥ 
( अथवें० १२११४७ ) 

भारतभूमि का सर्वोत्तम परिचय उसके जनपदों के रूप में प्राप्त होता 
है । जनपद प्राचीन समय में विकसित होनेबाले जातीय और सांस्कृतिक 
जीवन की स्थानीय इकाइयाँ थीं। आज भी इनमें से अधिकांश नाम 
भोगोलिक सचाई के रूप में जीवित है । पश्चिम से पूर्व तक जनपर्दों 
का ताँता चला गया था। वस्तुत: देश का शायद ही कोई ऐसा प्रदेश 
या भाग मिलेगा जिसका नामकरण जनपद के रूप में न हुआ हो। 
प्राय: दो पड़ोसी जनपदों के नामों के भौगोलिक जोड़े भाषा में प्रसिद्ध 
हो जाते थे, जसे--कुरु-पंचाल, काश्ि-कोसर, अंग-मगव, गनन्‍्वार- 
केकय, सिन्धु-सौवीर, कपिश-कम्बोज आदि । प्राचीन भुवन कोशों के 
अनुसार भारतीय जनपदों का सिलसिला कम्बोज से शुरू होता हैं 
कम्बोज की ठोक पहचान पामीर प्रदेश है । कम्बोज की राजधानी का 
नाम बौद्धग्रन्थों में द्वारका था। इसे इस समय दरवाज़ कहते हैं। प्राचीन 
भूगोल-शास्त्रियों की दृष्टि में द्वारा या दरवाज मध्य एशिया के 
पठारों से उतरते बंक्षु नदी पार करके भारत में प्रवेश करने का दर- 
वाजा था । महाभारत में बराबर कम्बोज को भारतीय जनपद मानकर 
उसका वर्णन किया गया हैँ । कम्बोज प्रदेश की भाषा आर्य-परिवार की 
है। यास्क ने निरुक्‍त में और पतंजलि ने महाभाष्य में कम्बोज जनपद 
की भाषा का उल्लेख करते हुए छिखा है कि उनके यहाँ शव” घातु का 


श््‌। 


हि है. 
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प्रयोग जाने! के अर्थ में होता था जो आज भी एक सचाई है । वंक्षु 
नदी का पर्वार्ध कम्बोज जनपद का प्रदेश था, आज जहाँ गल्‍्चा भाषा- 
भाषी जातियाँ रहती हैं। वंक्षु नदी के बड़े उत्तरी मोड़ के पास मुंजानी 
कबीले के लोग आबाद हैं जो पुराने समय में मॉजायन कहलाते हें । 
पाणिनि ने तीन सूत्रों के गण-पाठ में मौंजायन छोगों का उल्लेख किया 
है । वैदिक काल में यही प्रदेश मूजबन्त कहलाता था ( यजु० ३६१; 
अथर्व० ५१२२॥५ ) जो बाल्हिक के पड़ोस में था। कम्बोज से कपिशा 
में घुसने का सार्ग मूंजान में होकर गया है। वंक्षु नदी के दक्षिण का बड़ा 
प्रदेश एक प्रकार से भारतवर्ष के प्रहरियों का कोठा है । भारतवर्ष से 
चाहर निकलने का महान्‌ उत्तर-पथ तक्षशिलता, उद्भांड ( सिन्धु के तट 
पर वर्तमान हुंड ), पुष्कलावती ( वर्तमान चारसद्वा ), नगरहार 
( जलालाबाद ), कपिशा (काफ़िरिस्तान), बामियान, बाल्हीक (बल्ख ) 
की राजधानियों को मिलाता हुआ पूरब में चीन और पच्छिम में एशिया 
योरुप तक चला जाता था। मध्य एशिया और अफगानिस्तान के नकझे 
पर निगाह डालने से गन्धार, कपिश, बाल्हीक और कम्बोज इन चार 
मसहाजनपदों का एक चौगड़्डा नजर आता है । नकशोे में इनकी 
भौगोलिक स्थिति स्पष्ट हो जाती है। हिन्दुकुश के उत्तर-पूर्व में कंबोज 
उत्तर-पच्छिम में बाल्हीक, दक्षिण-पश्चिम में कपिश, ओर दक्षिण- 
पूर्व में गन्धार था। वंक्षु के दक्षिण का भाग भी तीन जनपदों में बँटा 
हुआ था । हिन्दुकुश और वं॑क्षु के बीच का बड़ा जनपद बाल्हीक था 
जो अभी तक बल्ख के नाम से प्रसिद्ध है । इसका पूर्वी भाग दो छोटे 
जनपदों में बँटा था | मुंजान के थोड़ा उत्तर जिसे आजकल वदख्शां 
कहते हे पहले द्वचक्ष/ कहलाता था और जिसे आजकल कुंदूज कहते 
हैँ उसका पुराना नाम कुन्दमान था। बाल्हीक से एक मार्ग दक्षिण होता 
(१) दामन्यादि ५५३।११६ ( मो जायनीय ); 


दार्गेरवादि, ४४१॥७३ ६ मॉजायनी ); : 
नडादि, ४॥१॥९९ ( सॉंजायन ) । 


४ भमि-परित्रय 
हुआ बामियाँ की घाटी म उतरता था। यहीं पर मध्य एशिया से आने 
वाले यात्रियों के स्वागत के लिये पहाड़ में काटकर दो विश्वाल बुद्ध प्रति- 
माएँ बनाई गई थीं। वामियाँ के बाद प्रसिद्ध जनपद कपिश था जिसका 
बतंमाव नाम काफ़िरिस्तान हैं । इसकी राजधानी कपिशा ( आधुनिक 
बेग्राम ) थी जिसका पाणिनि ने उल्लेख किया है । कपिश के बाद उससे 
मिला हुआ बड़ा जनपद गन्धार था। गन्धार जनपद कृनड़ या काइकर 
नदी से तक्षशिल्रा तक फैला हुआ था । सिन्ध नदी इसको दो हिस्सों 
में बाँटती थी, पश्चिमी गन्धार जिसकी राजधानी पुष्कलावती (वर्तमान 
चारसद्ा ) थी और पूर्वी गान्धार जिसकी राजधानी तक्षशिल्या थी । 
मार्कण्डेय पुराण में पुष्कला: जनपद का नाम आया है ( ५७॥५९) 

जिसका स्थान पुष्कलावती होना चाहिए। पुष्कलावती काबुछ और पंजकोराः 
नदी के संगम पर स्थित था। पंजकोरा का प्राचीन नाम गौरी नदी है। 
गौरी की ही शाखा नदी स्वात है जिसे प्राचीन काल में सुवास्तु कहते, 
थे। सुवास्तु और गौरी नदियों के बीच में उड्डियान प्रदेश था जो गन्थार 
का ही एक भाग समझा जाता था | उड्डियान के बने हुए चटकीले 
लाल किनारोंवाले पांड कम्बल जातकों के समय में उत्तर भारत में. 
सेनिक इस्तेमाल के लिये आते थे। वस्तुतः गन्धार और उत्तरी 
भारत के व्यापारिक सम्बन्ध और भी कितने ही क्षेत्रों में घनिष्ठ थे। 
बेदिक समय से ही गन्धार का ऊनी माल भारत में प्रसिद्ध हो गया 
था। कूनड़ या चित्राल नदी के उत्तरी हिस्से में चित्रक जनपद था जो 
वहां रहनेवाले कबीले का नाम होना चाहिए । चित्रा और पंजकोरा 
या गौरी नदी के बीच का प्रदेश आजकल दीर' कहछाता है। प्राचीनकारू 
में इसका नाम द्वीराववीक ( दो नदियों के बीच का प्रदेश ) था। 
दीर के दक्षिण और काबुल नदी के उत्तरी किनारे पर मोहमन्द कबीले 
बसते हें जिन्हें महाभारत ( भीष्म० ९५३ ) और पाणिनि (४३॥९३) 
में मधुमन्त कहा गया है । काबुल नदी के दक्षिण मोहमन्दों के पड़ोसी 
अफ़रीदी लोग रहते हैं, इनका इलाका तीरा” कहलाता है। अफ्रीदियों. 
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का पुराना संस्कृत नाम आप्रीत' था। आज भी बे छोग अपने को 
आप्रीदी ' ही कहते हैं । तीरा पुराने समय में त्रीरावतीक' देश था 
( सहाभाष्य १ै।४॥१; वा० १९ ) । कुभा ( काबुल ), वरा ( बारा 
नदी जिसपर पेशावर है ) और सिन्धु इन तीव नदियों के बीच में 
होने के कारण यह हिस्सा त्रीरावतीक कहलाता था । 

पुराणों' में भुवन-कोशों की उदीच्य देशों की सूची में लस्पाक 
( रछम्रमात ), चुलिक (काशगर ), और जागृड़ ( गजनी ) ये तीन 


नाम और भी आते हैं। 

कश्मीर के उत्तर-पश्चिम में गिछगित-यासीन का प्रदेश इस समय 
दर्दिस्तान और पहले दरद कहलाता था। पूर्वी काइ्मीर से आती हुई 
सिन्धु नदी दरद्‌ जनपद के बीच से बहकर दक्षिण की ओर सुड़ कर 
पहले-पहल पहाड़ों से मेंदान में उत्तरती है । दरद्‌ जनपद की पैशाची 
बोली थी; उसमें लिखी गई बृहत्कथा समस्त भारतीय कथा-साहित्य की 
खान थी जिसके कितने ही रूपान्तर संस्कृत और प्राक्ृत में पाए जाते है । 
गिरूगित के उत्तर में हुंजा प्रदेश है, इसका पुराना नाम जनपदों 
की सूची के अनुसार हंसमार्ग ज्ञात होता है। आज भी हंस जाति के 
पक्षियों के लिये मध्य एशिया और भारत के बीच आने-जाने का यह 
एक एंसा रास्ता है जिसमें होकर आकाश मार्ग से उनकी नदी सी 
बहती है । काइ्मीर स्वयं एक महाजनपद था और इस घाटी के दक्षिण 
दावे और अभिसार' नामक दो छोटे जनपद थे । काश्मीर घाटी के 
ख्रब के पहाड़ों से बाहर कष्टवार के उत्तर मरुबद्गान नदी की घाटी 
है, जिससे आर्य छोग ऋग्वेद के समय में ही परिचित हो चुके थे ( ऋ० 

१०।७५।५, मरुद्गघा नदी ) । 
सिन्ध के पूर्वी किनारे से सतूज तक के प्रदेश का पुराना नाम वाहीक' 
था। यह प्रदेश विभिन्न जातियों और कबीछों की खान है। मोटे तौर 
पर यहाँ का जनपदीय संस्थान इस प्रकार है। सिन्धु से जेहलूम तक का 
इलाका पूर्वी गन्धार जानपद था, उसकी राजधानी तक्षशिला थी। इसीके 


४७ भूमि-परिचय 


बीचोंबीच सोहन नदी वह॒ती है, जिसका ऋग्वेद में सुषोमा नाम आता 
है । सिन्ध और जेहलम के बीच में पूर्वी गन्धार के दक्षिण का सिन्ध- 
सागर दोआबा पुराने समय में सिन्धु जनपद कहलाता था। आज जिसे सिन्ध 
कहते हैं उसका पुराना.नाम सौवीर था। सिन्धु-सोवीर नामों का जोड़ा 
प्राय: साहित्य में मिलता है । जेहरलूम और चनाब नदियों के बीच में 
केकय जनपद था । आजकल के शाहपुर ( सरगोधा ) और गृजरात 
जिले उस में शामिल हें । चनाब के पूरब उत्तरी पंजाब का सबसे प्रसिद्ध 
जनपद मद्र था,। इसकी राजधानी शाकरू ( स्थालकोट ) थी जो आपगा 
( वर्तमान अयक ) नदी के किनारे है । मद्र महाजनपद के दो भाग थे 
पूर्व मद्र और अपरमद्र । आधुनिक ऊंग-मघयाना और उसके नीचे राबी 
और चनाब के बीच का प्रदेश प्रीचन उशीनर था, इसे ही शिबि जनपद 
भी कहते थे जिसकी राजधानी शिबिपुर ( शोरकोट ) थी। द 

रावी के पूर्व में हिमालय तक फेला हुआ पहाड़ी इलाका प्राचीन त्रिग्ते 
देश था जो रावी ब्यास और सतरूज की तीन नदी दूनों को मिला कर 
वना था, इसका पुराना नाम जालन्धरायण भी था । अब भी त्रिग्त कांगड़ा 
का प्रदेश जालन्धर कहलाता है । यहाँ सदा से छोटे-छोटे रजवाड़ों का 
अस्तित्व रहा है । पाणिनि ने त्रिगर्त देश के छः संघ राज्यों का उल्लेख 
किया है । महाभारत के अनुसार त्रिगर्त के संसप्तकों की सेना दुर्योधन 
की ओर से लड़ी थी । पूर्वी पंजाब की सब से बड़ी भोगोलिक इकाई कुरु 
जनपद थी । वस्तुतः इसके तीन हिस्से थे--कुरुराष्ट्र, कुरुक्षेत्र और कुरु- 
जांगल। ये तीन इलाके एक-दूसरे से सटे हुए थे। थानेश्वर के चारों ओर 
का प्रदेश क्रुक्षेत्र हिसार का कुरुजांगल और हस्तिनापुर का कृरुराष्ट्र 
था। मोटे तौर पर सरस्वती से गंगा तक का प्रदेश कूर जनपद के अन्तर्गत 
था। गंगा-यमुना के बीच का लगभग मेरठ कमिश्नरी का इलाका असली 
कुरराष्ट्र था, इसकी राजधानी हस्तिनापुर थी । भारतीय इतिहास में 
कुरु-जनपद का राजनैतिक महत्व और सांस्कृतिक प्रभाव दीर्घकाल तक 
सर्वोपरि रहा । उदीच्य और प्राच्य के बीच की जो विभाजक भूमि है 
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उसके अन्तर्गत होने के कारण कुरुदेश का भौगोलिक महत्त्व बहुत 
बढ़ा-चढ़ा था । एक प्रकार से उत्तरापथ के चक्र का यह मध्य बिन्द 
जान पड़ता हे जिसके प्रभाव की किरणें पंजाब, उत्तरप्रदेश और राज 
स्थान पर समानरूप से पड़ती थीं । पूर्व और पश्चिम को मिलानेवालछे 
व्यापारिक रास्ते और सैनिक प्रयाण के मार्ग कुरएजनपद के मध्य से गजरते 
थे | पर्व, पश्चिम, उत्तर और दक्षिण से सब प्रकार के प्रभाव इस मध्य- 
विन्ध पर केन्द्रित होते हैं। गंगा-यमुना के कांठों के बीच का यह भार 
अन्तवंदि' कहलाता था। शक्‌न्तला के पुत्र दौष्पन्ति भरत का जन्म 
हस्तिनापुर के पास गंगा के उस पार जहाँ मालिन ( प्राचीन मालिनी ) 
नदी गंगा में मिलती है, हुआ था। यहीं कण्ब-आश्रम था। हस्तिनापुर को 
केन्द्र बनाकर भरत ने अपने राजनंतिक चक्र का विस्तार किया। उसने 
यमुना के किनारे-किनारे ७८ और गंगा के किनारे-किनारे ५५ यज्ञ करके 
समस्त पृथिवी को जीत कर अपने चक्र में मिलाया' । भरत के द्वारा 
भारत नाम की व्युत्पत्ति हम देख चुके हे । 

अध्यदेश के मुख्य जनपद ये हैं-- 

पंचाल ( बरेली से कन्नौज तक गंगा के दोनों ओर का भदेश ), 
शुरसेन ( मथुरा ), शात्व ( अलवर से बीकानेर तक उत्तरी राजस्थान 
का भाग), मत्स्य ( जयपुर, जिसकी राजधानी विराट आधुनिक बैराट 
थी ), किरात ( सम्भवतः नैपाल ), काशि-कोसल ( दो जनपद जो उत्त र- 
प्रदेश के सथ्य और पूर्वी भाग के अधिकांश क्षेत्र में फेले हुए हैं )। भवन- 
कोश के अनुसार मगध और अंग की गणना भी मध्यदेश के जनपदों में होती 
थी | अर्बुद ( आब और अड़ावछी पहाड का प्रदेश ) भी मध्यदेश में 


(१) भरतो दोष्षन्ति: समन्‍्तं सर्वेतः पृथिवी जयन परीयाय । 
अच्टासप्तात भरतो दोष्यन्तियंमुतासन । गंगायां बत्रध्नेजब ध्नतत 
पंच पंचाशतं हयान । ( एतरेय० ८।२३ ) 
परः सहल्ान्‌ इच्धायाइवान्‌ सेध्यानू यू आहरद विजित्य पृथियों 
सर्वा भिति। द ( झतपथ० १श५४।१३ ) 
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सम्मिलित था। मध्यदेश में और भी छोटे-मोटे जनपदों के नाम पाए 
जाते है जैसे वत्स ( प्रयाग कौशाम्बी का क्षेत्र ), कुन्ति ( चम्बल और 
सिन्‍ध नदी के बीच का कोंतवार प्रदेश ) । 

जनपदों की गिनती करते हुए समस्त देश को मोटे तौर पर इतने 
हिस्सों में बाँठा गया है--उदीच्य, मध्यदेश, प्राच्य, दक्षिण, अपरान्त, 
विन्ध्य और पव॑तीय प्रदेश । मध्यदेश में लगभग उत्तरप्रदेश और बिहार 
शामिल थे। प्राच्य जनपदों में मुख्य नाम ये हं--अंग ( गंगा के उत्तर- 
दक्षिण भागलपुर का इलाका जिसमें मुंगेर भी शामिल है )। बिहार में 
गंग। के उत्तर विदेह और मिथिला का प्रदेश पूरी तरह आरयों के भूसब्रिवेश 
के अन्तर्गत आ चुका था। दक्षिण में मगध जनपद ( आधनिक बिहार, 
गया और राजगृह ) जरासन्ध के बाद से आय॑ क्षेत्र बन गया, किन्तु उसके 
दक्षिण पहाड़ों का इलाका प्रायः निषाद जातियों से भरा हुआ था। राज- 
गृह में मणिनाग और जरा यक्षी की पूजा निषाद संस्क्ृति की बची-खची 
परम्पराओं का संकेत करती हे । मध्यदेश से प्राच्य जाने के लिये अयोध्या 
से श्रावस्ती होता हुआ मुख्यतः गंगा के उत्तर का रास्ता था। मिथिला 
से दक्षिण मुड़कर गंगा पार करता हुआ यही मार्ग मगध में घुसता था और 
दूसरी ओर गंगा के किनारे उत्तरी बंगाल में प्रवेश करता था । उत्तरी 
बंगाल का पुराना नाम पुण्ड्रवर्धन' था जिसकी राजधानी महास्थान थी, 
इसे महानगर या उच्चे:नयर भी कहते थे । गंगा के पृरबी किनारे पर 
मसलद जनपद था जो अब मालदा कहलाता है। इसकी राजधानी गौड़पुर 
थी जिसका उल्लेख पाणिनि ( ६१२।१०० ) में हुआ है । कुछ समय बाद 
गंगा के दक्षिण भी आये बस्तियां बनने छंगी होंगी और इस नई भूमि का 
साहित्य में सार्थक नाम वर्धभान' मिलता है । इस प्रदेश में नवनगर नाम 
से एक नयी राजधानी बनी जिसकी पहचान नवद्वीप ( नदिया ) से 
की जा सकती हूं । वर्धमान के दक्षिण प्राचीन सुहां जनपद था जिसकी 
राजधानी ताम्रल्‍िप्ति थी। इसे ही राढ देश भी कहा गया है। गंगा और 
सागर के संगम का भाग समतट कहलाता था। पूर्वी छोर पर जहाँ ब्रह्मपुत् 

भा०ए ४ ह 
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और गंगा की धाराएँ समुद्र से मिलती हें वहां पच्छिम में वारिषेण ( आधु- 
निक बारीसाल ) और पूरब में सूरमस जनपद था। सूरमस का उल्लेख 
अष्टाध्यायी ( ४॥७।१७० ) में हुआ है जिससे ज्ञात होता हैँ कि कम से 
कम ईसा से ५०० वर्ष पहले सूरमा नदी की दूत और पर्वत उपत्यका में 
आय॑-प्रवेश हो चुका था और असम ( आसाम ) से बाल्हीक तक का 
भखण्ड भारत की सांस्कृतिक पृष्ठभूमि का अभिन्न अंग बन चुका था। 
असम प्रान्त की एक संज्ञा प्राग्ज्योतिष भी मिलती है । सम्भवतः ब्रह्मपुत्र 
के उत्तर-पर्वी कोने का पहाड़ी जोता इस नाम से प्रसिद्ध था। महाभारत 
के तीर्थ-यात्रा-पर्व में लौहित्य ( बह्मपुत्र की सहायक नदी ) और उसके 
समीप संवेद्य तीथ का वर्णन है जो कि वर्तमान छोहित के किनारे का 
सदिया जान पड़ता है ( वन०, पूना, ८२३।१ ) । 
भारत के मध्य का विस्तत भूखण्ड विन्ध्यपर्वत के भूगोल से सम्बन्धित 
है । भूमि की मेखला के सदृश होने के कारण ही सम्भवतः इसका मख्य- 
भाग मेकला कहा गया, जहां नर्मदा और शोण के उद्गम हैं। पृथक्‌ भूमियों 
थे दृष्टि से अवन्ति ( मालवा ), चेदि ( जबलपुर से ओंकार मांधघाता 
तक का प्रदेश ), कोसल ( छत्तीसगढ़ ), एवं उससे पूर्व उत्कल या कलिंग 
के महाजनपद मुख्य थे जिन्होंने भारतीय इतिहास में महत्त्वपूर्ण भाग 
लिया है। छोटे जनपदों की सूची में करूष ( बघेलखंड ), दशार्ण (भेलसा,. 
वेत्रवती एवं अन्य बृन्देलखंड की छोटी नदियों का प्रदेश ); 
निषध ( नरवर या नलपुर ), अनूप ( माहिष्मती, चेदि का दूसरा: 
नाम ) हैं । 
. अपरान्त या परिचम के जनपदों में शूर्पारक, नासिक्य, भूगुकच्छ,. 
कच्छ-माहेय ( महीनदी का कांठा ), सुराष्ट्र ( काठियावाड़ ), सारस्वत 
( पाटन के पास संरस्वती का कांठा ), आनत॑ ( उत्तरी गुजरात ), अरबूद 
( आबू-अड़ावली ) हैं । 
भारतीय भूगोल की एक बड़ी इकाई दक्षिणापथ के नाम से प्रसिद्ध: 
है । जैसा ऊपर कहा जा चुका है भारतीय भूसन्चिवेश का क्रमशः विस्तार. 
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होतेनहोते देश के दक्षिणी छोर कन्याकुमारी तक को समस्त भखंड भार- 
तीय संस्कृति और भूगोल का अभिन्न अंग बन गया बे सब प्रदेश 
का शायद ही कोई ऐसा भाग हो जहाँ तीथों की कल्पना गई हो । 
नदी पव॑त और जलाशयों का नामकरण, तीर्थों की स्थापना,स्थ लमाहारहँयीं" 
की रचना एवं यातायात के लिये पथों का निर्माण, इन युक्तियों से दक्षिणा- 
पथ प्रदेश का हर एक हिस्सा मातृभूमि के चेतन्य केद्ध के साथ जुड़ गया । 
इस प्रसार के अनेक सूत्र धामिक और राजनंतिक इतिहास में पिरोए हुए 
मिलते हें । 
गोदावरी, ह८्णा, तुंगभद्वा', कावेरी, और ताम््रपर्णी की मुख्य जल- 
धाराओं और उतकी अनेक सहायक नदियों के नाम प्रायः संस्क्ृत से निकले: 
हुए हे*, जो भोगोलिक नामकरण के द्वारा भाषा के क्षेत्र में सांस्कृतिक 
एकता का संकेत करते हेँं। दक्षिणापथ में अनेक जनपद या जातीय 
भूमियाँ हें जिन्हें वहां नाडु कहते हैं। भुवतकोश सूची के अनूसार दाक्षि- 
णात्य जनपदों के मुख्य नाम ये हं--पांडय, केरल, चोल, वनवासक 
( वेजयन्ती, आधुनिक बनवासी ), महाराष्ट्र, माहिषक ( दक्षिणी हैदरा- 
बाद), शबर ( गोदावरी की सहायक शबरी नदी का प्रदेश), आटविक 
राज्य ( बस्तर सम्भवतः इन्द्रवती नदी का प्रदेश ), मूलक ( औरंगाबाद 
(१) जसे--अकबतों ( काबेरी की शाखा ) । 
चित्रवती और पापघ्नी ( कोलार जिले में उत्तर पिनाकिनी की 
शाखाएं ); वेदवती ( चीतलद्गग जिला, तुंगभद्गा की शाखा) ; 
स्वर्णमुखी (जयमंगली नदी की शाखा जो स्वयं उत्तर पिनाकिनी 
में सिलती है ); वीर वेष्णवी, शिक्षा, कण्वा, भवानी, हेमावती, 
लक्ष्मणतीर्था, लोकपावती (ये सब काबरी के प्रस्नवण क्षेत्र की 
नवियाँ हैं ), वसिष्ठी, सूचकुंदी, चन्रग्रिरि, वाहुमयी (कोट्यम 
के पास ), शरावती, सुवर्णा, नेत्रवती, कालिन्दी (ये छोटी 
नदियां सहयाद्रवि से निकरूकर रत्नाकर या पश्चिमी समुद्र में 
मिलती हें ,) । 
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जिला ), अश्मक ( गोदावरी के दक्षिण अहमदनगर और भी जिल्ले), 
ऋषिक ( खानदेश ), विदर्भ ( बरार ), कुन्तक और आन्छधर । 
धुर पच्छिम में सिन्ध और बलूचिस्तान लगभग वैदिक काल से 
भारतीय भूगोल का अंग बन चुके थे । बल चिस्तावन की उत्तरी सीमा 
पर बहने वाली गोमल ( बैदिक गोमती ) और उसकी सहायक फाब 
( बेदिक यब्हवती ) हैं । बोलन नाम की पहचान ऋग्वेदिक भलन से 
की जाती है। सुलेमान पर्वत का वैदिक नाम त्रिकक्द था जहाँ का सुरमा 
( त्रेककृदअंजन ) आज भी पंजाब और सिन्ध में मशहूर है । यह 
प्रदेश पाणिनि के भूगोल का तो अभिन्न अंग बन चुका था । उत्तरी 
सिन्‍न्ध का नाम सौवीर था जिसकी राजधानी सिन्ध के किनारे का रौरुक 
नगर ( वर्तमान रोड़ी ) था। दक्षिणी सिन्ध सिन्धुवक्त्र' कहलाता था 
और प्रब का पारकर जिला पारस्कर | बस्तुतः मध्य सिन्ध में अत्यन्त 
शक्तिशाली ब्राह्मगक जनपद नामक संघराज्य था जिसके स्वातन्त्य 
श्रेम की प्रशंसा यूनानी लेखकों ने की है। सिन्वु-बलूचिस्तान की सीमा 
पर स्थित हाला पहाड़ का नाम साल्वका गिरि था। उसके परद्िचिम का 
प्रदेश पारद जनपद कहलाता था जिसकी पहचान बलचिस्तान के हिगुला 
'नदी के प्रदेश से की जा सकती है । उसके पद्िचिम मकरान का रेगिस्तान 


पारदायन कहलाता था। इस समस्त सूखे प्रदेश के निवासियों को महाभारत 
में देवमातृक कहा गया है अर्थात्‌ वहां के लोग खेती के लिये इन्द्र पर निर्भर 
थे (इच्द्रकृष्टैबंतंयन्ति धान्यै: ) । मध्य बलूचिस्तान में मूला नदी के तट 
प्र जो आज भी इसी नाम से प्रसिद्ध है मौलेय लोगों का निवास था 
जिनका उल्लेख वसातियों के साथ कई बार महाभारत में आया है। वसाति 
की पहचान आधुनिक सीबी से की जाती हैँ । दक्षिणी अफगानिस्तान 
से एक प्रसिद्ध रास्ता बोलन दरें को पार करके उत्तरी बलूचिस्तान में 
उतरता था और वसातियों के देश में होकर पंजाब की ओर बढ़ता था । 
कन्धार के आसपास का प्रदेश भारतीय आर्थिक व्यवस्था से सम्बन्धित 
था, इसका प्राचीन नाम हारहर था। वहां के काले रंग के अंगूर जिनका 
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उल्लेख कौटिल्य ने किया है, ठीक चमन के रास्ते भारत में आते थे। सभी 
पुराणों में हारहर की गणना भारतीय भुवनकोश के उदीच्य देशों 
के अन्तर्गत की गई है । हारहर नाम प्राचीन ईरानी हरव्हेती, संस्कृत 
सरस्वती ( आधुनिक अरगन्दाब ) से बना हैं। हेल्मन्द नदी का अ्राचीन 
नाम हएतुमन्त संस्कृत सेतुमन्त था जो सरस्वती के ही प्रद्धवण क्षेत्र का 
एक अंग थी । 

इस प्रकार प्राचीन भारतीय भुवनकोश के अध्ययन से हम इस 
परिणाम पर पहुँचते हें कि मध्यएशिया के पामीर-प्रदेश से लेकर दक्षिणी 
समुद्र तत तक एवं बलूचिस्तान से असम प्रान्त तक की भौगोलिक 
सीमाओं तक देश की इकाई साहित्य और संस्क्ृति का एक अंग बन चुकी 
थी। राजनैतिक क्षेत्र में अन्य देशों की भांति हमारे इतने बड़े देश की 
एकता इतिहास की कशमकश के भीतर से कभी प्रकट होती और 
कभी लप्त हो जाती थी। अश्योक के विजित में उत्तर-पश्चिम से लेकर 
लगभग मैसूर तक का प्रदेश सम्मिलित था। किन्तु राजनैतिक एकता 
के उतार-चढ़ाव से कहीं ऊपर देश की सांस्कृतिक एकता थी । बहुत तरह 
की विविधताओं के भीतर से उसकी प्राप्ति भारतीय इतिहास की सबसे 
बड़ी विजय है। यहां के इतिहास का यही मूलसूत्र ज्ञात होता है कि 
जातीय भूमियों की निजी विशेषताओं की रक्षा करते हुए एक सर्वोपरि 
आध्यात्मिक एकता को जनता के मानस ने स्वीकार किया । भाषा, 
साहित्यं, धर्म, दर्शन, कछा और जीवन के विविध क्षेत्रों में उस एकता 
को हम अनेक प्रकार से पललवित हुआ देखते हैँ । भारतवर्ष का भूगोल 
एक स्वयंसिद्ध इकाई है । उसकी उत्तरी पर्वत-श्ंखला एवं देश के 
भीतरी भाग के पहाड़ एक दूसरे के साथ घनिष्ठ प्राकृतिक सम्बन्ध रखते 
हैं। उनसे दूर-दूर तक मेघों के वर्षा जलों का और नदियों की धाराओं 
का आपसी सम्बन्ध बनता है । देखने में सिन्‍्ध और ब्रह्मपुत्र पश्चिमी 
समुद्र और पूर्वी समुद्र में मिलने वाली नवियां हैं, परन्तु वे दोनों एक 
उद्गम से प्रकट होती है और एक ही भूमि के जलीय संस्थान की अभिन्न 
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अंग हैं। भौगोलिक दृष्टि से भारतवर्ष दक्षिणी एशिया के भूगोल की एक 
महत्वपूर्ण इकाई है। उसकी मध्यवर्ती स्थिति ऐसी है किथल और जल के 
सभी मार्ग चारों ओर से आकर भारतीय भूमि पर मिल जाते हैं। यह स्थूल 
सत्य इतना बलिष्ठ हैँ कि इसने सदा ही भारतवर्ष के इतिहास का निय- 
न्त्रण किया है । मध्य एशिया, मंगोलिया, ईरान, अरब, यूनान और रोम 
हिन्देशिया और अफ्रीका इन सब के पथसूत्र भारतवर्ष के साथ उसी 
प्रकार मिले हुए थे जैसे पहिये की पुदूठी से आनेवाले अरे नाभि से 
जुड़े रहते हें । यही कारण हैँ कि शायद ही इन देशों के इतिहास में 
कोई आँधी ऐसी उठी हो जिसका प्रभाव इस देश पर न पड़ा हो । 
भारत के मानचित्र पर दृष्टि डालने से उसके दक्षिण में फैले हुए 
भआरतीय महासागर की ओर भी ध्यान जाता है । इस महासागर को 
भारतीय प्रायद्वीप ने दूर तक समुद्र में घूस कर दो भागों में बांद दिया 
है, पश्चिम में अरब समुद्र ( प्राचीन रत्नाकर ) और पूर्व में बंगाल की 
खाड़ी ( प्राचीन महोदधि )। इन दोनों समुद्रों में लगभग तीन हजार 
मील लम्बी तट-रेखा है । इस तट पर हमेशा से बहुत से सुन्दर जलपत्तन 
या तटपत्तन रहे हैं। शूर्पारक ( सुपारा) भरुकच्छ ( भड़ोच), कावरी- 
पत्तन ( कावेरी के मुख पर पुहांर ) मसुलीपत्तन, विशाखा-पत्तन, 
कलिगपत्तन, ताम्नलिप्ति' आदि अनेक प्राचीन पोतपत्तन थे, जहाँ से 
ढीपान्तरों में आवागमन और व्यापार होता था। भृवनकोशों में इस 
भूमि को समुद्र से घिरा हुआ ( सागर-संवृत) कहा है। साहित्य में इसे 
बारम्वार समुद्रों की जड़ाऊ करधनी ( रत्नानुविद्धार्णवमेखला ) पहनने- 
वाली कहा गया है । ब्राह्मण ग्रन्थों में राजा के राज्याभिषेक की जो 
अतिज्ञा पाई जाती है उसमें समुद्र पर्यन्त पुथिवी के एकछत्र राज्य का आदर्श 
आरम्भ में ही मान लिया गया था । वेदब्यास की दो कल्पना के 
अनुसार दोनों समुद्र भारत मेदिनी के चित्वन हें (समुद्रापांगा, आदि० 
६७२८) । गुप्त-सम्राटों ने बड़े गव॑ से अपने यज्ञ का प्रसार चार समुद्रों 
की सीमाओं ( चरुतुदधि सलिलास्वादितवशसः ) तक कहा है। 
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कालिदास के आसमुद्रक्षितीशानाम्‌' और हर्ष के “चतुरुदधि मेखलाया 
भुवो भर्ता पदों में भी समुद्रों के आधिपत्य की यही ध्वनि पाई जाती 
है । भारत ने अपने अप्रतिहत सामुद्रिक अधिकार द्वारा अत्यन्त 
विस्तृत बृहत्तर भारत का निर्माण किया था। जावा, सुमात्रा, 
( श्री विजय ), मलय, कम्बुज, चम्पा, स्थाम .( द्वारावती ) 
केड़ा ( कटाहदीप ) बोनियो ( वारुण द्वीप ) आदि द्वीपान्तर भारत के 
अन्तर्गत समभेजान लगे थे। अतएवं पुराणकारों नेबृहत्तर भारत न 
कहकर मातृभूमि और द्वीपान्तरों को मिलाकर भारत कहना शुरू 
किया जैसा कि इस वचन से ज्ञात होता हैं-- 

“इस भारतवर्ष के नौ भाग जानने चाहिए उनके बीच में समुद्र की 
दूरी हैं। आपस में वे अगम्य हैं ।! नौ साधन द्वारा समुद्र पार 
किये बिता एक द्वीप से दूसरे द्वीप में नहीं जाया जा सकता । 

इन्द्रद्वीप, केसरु द्वीप, ताम्रपणी , गर्भस्तिमान्‌, नागद्वीप, सौम्यद्वीप, 
गन्धर्वद्वीप और वारुण द्वीप--ये आठ द्वीप हैं और उनमें नौवां यही द्वीप 
है जो समुद्र से घिरा हुआ हूँ । 

यहां पुराण-लेखक ने नवें द्वीप का नाम न बताकर केवरू अरे 
पद से उसका संकेत किया हैँ ( अयन्तु नवमस्तेषां द्वीप: सागर संबृतः ) 
वयोंकि वह स्वयं यहीं बेठकर लिख रहा था; किन्तु राजशेखर ने काव्य 
मीमांसा (अ० १७) में इसे स्पष्ट करते हुए लिखा हैँ कि भारतवर्ष के जो 
नौ भाग हैं उनमें इन्द्रद्यपादि आठों के अतिरिक्त नवाँ कमारी द्वीप है। इस 
अकार एक समय ( सम्भवतः गुप्तकाल में ) बृहत्तर भारत के द्वीपान्तरों 





(१) भारतस्पास्य वर्बेत्थ नव भेदान्निबोधत। 
समुद्रान्तरिता ज्ञेपास्ते त्वगस्था: परस्परम्‌ ॥। 
इच्दद्वीप: कसेरुऋच ताम्रपर्णो गभस्तिमान्‌। 
नागद्वीपस्तथा सौम्पो गन्धवेस्त्वयथ घारुण: 
अयन्तु नवसस्तेषां द्वीप: सागरसंबृतः। 
(सत्स्य० ११४॥७-९; वायु० १(४५१७८-८०; मार्कडेय ५७३६-७) 
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को मातृभूमि के साथ मिलाकर भारतवर्ष इस भौगोलिक संज्ञा के 
अन्तगंत मानने लगे थे । हिन्देशिया के ये द्वीप संस्कृति, कला, भाषा, आदि 
की दृष्टि से भारत के अंग समभे जाने छूगे थे। निश्चय ही इस धारणा 
के मूल में यह विश्वास भी था कि भारत को द्वीपान्तरों के साथ मिलाजे- 
बाले समुद्र भी भारतीय भूगोल के अभिन्न अंग हैं। प्राकृतिक भूमि-रचना 
एवं इतिहास दोनों की साक्षी भारत को अपने दक्षिण के समुद्रों पर 
मातृभूमि जैसा ही पर्ण अधिकार प्रदान करती है। भारतवषे ने यह 
इलाघनीय स्थिति, आसूरी देश-विजय अथवा राजनैतिक छीना-कपटी 
से नहीं प्राप्त की। यह विशुद्ध सांस्कृतिक विजय थी। धर्म और 
संस्कृति के वरदानों को लेकर भारतवासी उन द्वीपों में पहुँचे और उनका 
उन्मुक्त स्वागत हुआ । भौतिक समृद्धि और विचार-संस्क्ृति के क्षेत्र 
में उन देशों का उपकार करने के कारण भारतवर्ष के साथ उनका 
सम्बन्ध मातुभूमि जैसा ही घनिष्ठ हो गया, यहाँ तक. कि वहां के 
राजा भारतवर्ष के साथ अपना विबाह सम्बन्ध करने के लिये उत्सुक 
रहते थे । 
इस प्रकार पूर्व और पश्चिम, दक्षिण और उत्तर में भारतीय भूगोल 
की दुष्टि से कई तथ्य ध्यात देने योग्य हें । प्रथम तो भारतीय 
साहित्य के सबसे प्राचीन भौगोलिक अंश भुवनकोशों के अनुसार उत्तर 
में बाल्हीक और कम्बोज (बल्ख और मध्य एशिया) तक भारत भूमिका 
विस्तार माना जाता था । इसकी प्राकृतिक सीमा वंक्षू नदी थी । ठेठ 
पदिचम की गोर हारहरक ( अरगन्दाब ) से लेकर बलूचिस्तान के 
पारद-प्रदेश ( हिंगुलाज ) तक यह सीमा चली गई थी। हिमालय में 
गंगा के अन्तिम' छोर तक जहाँ उसकी सबसे उपरली धारा जाह्नवी 
का उद्गम जंस्कर श्ंखला से होता है भारत की सीमा थी। इस समय 
भी यह सीमा रूगभग वहीं तक है। कैछास और मानसरोवर भी सदा 
से भारतीय भूगोल के अन्तर्गत रहे हैँ । राजशेखर ने तो स्पष्ट कहा है कि 
कुमारी पुर ( कन्याकमारी ) से लेकर बिदुसर ( मानसरोवर ) तक 
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भारत के चक्र अर्थात्‌ राष्ट्र का विस्तार है । पूर्व दिशा में भारतीय 
सीमा का विस्तार लौहित्य-आग्ज्योतिष तक था। लौहित्य के उस पार 
बर्मी, चीन, तिब्बत के धनुबाकार भाग में किरात जातियों का निवास" 
था, इसलिये पुराणों में कहा है कि भारत के पूर्व में किरात बच्चे 
हैं? । दक्षिण दिशा में कन्याकुमारी तक भारतभूमि का अखंड विस्तार 
उसके भूगोल का पहला सत्य था। र॒त्नाकर और महोदघि समुद्रों का भारत 
के साथ सम्बन्ध भारत के दक्षिणी भूगोल का दूसरा सत्य सदा से रहा 
है। इसी भूगोल की तीसरी ऐतिहासिक सच्चाई उस रूप में प्रकट होती 
है जब समुद्र के उस पार के कितने ही द्वीप जो आजतक भारतीय 
द्वीप-समूह के नाम से विख्यात हैं भारत के अन्तर्गत माने जाने छगे थे ४ 


(१) कुमारी पुरात्‌ प्रभूति बिन्दुसरोवधि. . ... ...चक्रवति क्षेत्र । 
तां विजयसानश्वक्रवर्तो भवति। . (काव्यमीसांसा अ० १७३ 

(२) योंजनानां सहसन्तु द्वीपोंय दक्षिणोत्त रात्‌। ा 
पूर्षे किराता यस्यान्ते पद्चिचमे यवना: स्थिता:। | 

 (विष्णु० २३३।८ )" 


अप्याय ऐ 
पृथिवी सूक्त 


भूमि माता है, में उसका पुत्र हूँ 


मातुभूमि का जो स्थूछ रूप है वह भूमि पर रहनेवाले जन की 
आकता का आधार है। देश के स्थूल रूप पर आश्रित इस ऐक्य के भाव 
से भी अधिक मूल्यवान्‌ मनुष्यों के मत की यह भावना है कि पृथिवी 
हमारी माता है और हम सब उसके पुत्र हें। माता और पुत्र का यह 
सम्बन्ध नित्य और दैवी धरातल पर होता है । वह किसी भी प्रकार 
समाप्त नहीं किया जा सकता। उस सम्बन्ध के मूल में अनन्त पोषक 
रस है जो पुत्र को माता के प्रति सदा कर्तव्य परायण रखता हूं 
और उसके मन में कृतज्ञता का भाव भरता है । देशव्यापी मौलिक एकता 
'की प्रतीति के लिए मातृभूमि और जन के बीच में माता भूमि: पुत्रोहह 
युथिव्या:' की अनुभूति दृढ़ चट्टान की तरह हें । द 





५९ पृथिवी सूक्‍त 
प्राचीन भारतीय साहित्य में इस सत्य की पहचान पूरी तरह कर 
जी गई थी। मातृभूमि के प्रति भारतीय भावना का सुन्दर वर्णन अथवे- 
चेद के पृथिवी-सूक्त ( १२११-६३ ) में पाया जाता है । मातृभूमि 
के स्वरूप और उसके साथ राष्ट्रीय. जनकी एकता का जेसा बहुमुखी 
सक्ष्म वर्णन इस सकत में हैँ वैसा विदव के प्राचीन साहित्य में अन्यत्र 
कहीं नहीं मिलता । इन मन्‍्त्रों में एक ओर पृथिवी की वह प्रशस्त 
वन्दना हूँ ज॑ंसी कृतज्ञता से भरा हुआ मानव-हृदय अनन्त उपकारों 
'की जननी अपनी माता के प्रति करता है। साथ ही भूमि पर जन 
और संस्कृति के विकसित होने के जो नियम हैं उनका विवेचन भी इस 
सूक्‍त में है । अतएव राष्टद्रीयता एवं जन की मौलिक एकता के परिचय 
के लिये पृथिवी-सूक्‍त के भावों का हम विशद उल्लेख करेंगे । 

कवि की दृष्टि में यह भूमि राष्ट्रीय जन की भौतिक स्थिति का 
आधार है । यह भूमि कामदुघा है। जन की समस्त कामनाओं का 
दोहन भूमि से इस प्रकार होता है जैसे अडिग भाव से खड़ी हुई धेन्‌ 
दुघध की धाराओं से पन्हाती है । पृथिवी के इस भौतिक दुग्ध के पीछे 
एक अमृत है जिसने जन को अमरता प्रदान की हैँ । स्वार्थ और निजी 
पोषण से ऊपर उठकर व्यक्ति जब जन के अमर जीवन को पहचानता 
हैं तब वह भी अमरता का आनन्द पाता हैं । मातृ-भूमि की पोषण- 
शक्ति अनन्त है, वह विश्वम्भरा' है। एक व्यक्ति या समुदाय के लिये 
मातृभूमि के वरदान नहीं हैं, उसका दुग्ध समस्त पुत्रों के लिये है। इस- 
लिये कवि ने पृथिवी को विश्वधायस्‌' (२७) ९ सबका भरण-पोषण करनें- 
वाली कहा हैँ । यह विद्वास समस्त जन को मातभमि के साथ समान रूप 
से बाँधता हैं। भूमि के वरदानों के समान वितरण में जब रुकावट 
पड़ती हूँ तब इतिहास की सिमटी हुई शक्तियाँ प्रचंड बेग से 
उस रुकावट को हटा देती हैं, इसके लिये फिर चाहे कितना भी 
मुल्य चुकाना पड़े । 


(१) कोष्ठक के अंक सूक्‍त के मनन्‍्त्रों के सूचक हें। 
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पृथिवी का स्थूल रूप अनेक प्रकार से आकर्षण की वस्तु है। भौतिक 

रूपों में जो श्री या सुन्दरता है. उसपर प्रत्येक देश के जन को उचित 
गब॑ होता है । सृष्टि में जो सौन्दर्य की निधि है उसका पर्याप्त भाग 
हमारी भूमि को भी मिला हुआ है। मातृभूमि की प्रत्येक दिशा 
रमणीयता से भरी हुई है (आश्ां आश्ां रण्यां, ४३) । वस्तुत: पृथिवी 
विश्वरूपा है, सारे रूपों की खान है । प्॑तों के उष्णीष और समुद्रों की 
मेखला से अलंकृत मातुभूमि पुष्कल सौन्दययं की प्रतिमा है। इस सौन्दर्य 
की आकर्षण-रश्मियां देश में चारों ओर फैलती हुई मनुष्यों के मन 
को अपनी ओर खींचती हैं। इस प्रकार भूमि और जन के घनिष्ठ सम्बन्ध 
का एक अपूर्व विधान तैयार होता है। अनन्त सौन्दर्य की खाव हिमालय 
को देवभूमियाँ भारतीय जनता के मन को एक-रस बनाने में कितनी 
सहायक हें ? राष्ट्रीय दृष्टि से अपने सौन्दर्य-स्थलों की पूरी पहचान और 
ख्याति करना प्रत्येक देश का आवश्यक कतंव्य है। प्राकृतिक शोभा 
मातृभूमि के शरीर का ऐसा छावष्य है जो युग-युगों तक मातुृभूमि के 
प्रति हमारे आकर्षण को बढ़ाता है । कवि प्रार्थना करता है कि भूमि के 
सौन्दयं के दर्शत करने के लिये सौ वर्षों तक हमारे नेत्रों की ज्योति 
उत्तरोत्तर बढ़ती रहे और हमें सूर्य का अनुराग प्राप्त हो (३३) । चारों 
दिशाओं में फैले हुए मातृभूमि के चतुरख़शोभी शरीर को देखने के लिये 
जन के पैर उसे दिशाओं के अन्त तक छे जाते हैँ। पैरों की छाप से 
भूमि पर मार्ग बनते हे। संचरणशीलता से हम दिश्याओं के कल्याणों को 
प्राप्त करते हैं (३१)१ । जिस प्रदेश में जनता की पद-पंक्ति पहुँचती 
हैँ वह भूसन्निवेश का तीर्थ बन जाता है। जनता की पद पंक्तियों द्वारा 
ही मातृभूमि के विशाल जनायन पन्‍न्धों ( मनुष्यों के लिये आने-जाने के 
मार्गों ) का निर्माण होता है। यात्रा के बल से ही रथों के पथ और 
शकटों के मार्ग भूमि पर बिछ जाते हें ( ये ते पन्‍्था बहवों जनायना 


(१) यास्ते प्रात्री प्रदिशों था उदीची:. . . . 
स्पोनास्ता मह्यं चरते भवन्‍्तु। 


द्धश पृथिवी सूक्‍त 


है. 


रथस्य वर्त्मानसरच यातवे (४७) । पूर्व और परिचिम, उत्तर और दक्षिण 
को घुराधुर मिलानेवारा पथों का जाल मातृभूमि को एकता का 
प्रत्यक्ष रूप है। किसी समय पर्वत्रों और महाकान्तारों की भूमियाँ आदि 
जन के पद-संचार से परिचित हुई; चारिक चरित्वा के ब्रती पथ- 
यात्रियों ने स्थान-स्थान पर पहुँच कर पुर और जनपदों में नये मंगल का 
आरम्भ किया। इस प्रकार मातृभूमि के केन्द्र का विस तार हुआ। 
उसके दिगस्तों में पड़े हुए दीप्ति-पद्ठ उठ गए। नये भुवनों का प्रकाश 
उसके सीमांत में भर गया और चतुरन्त पृथिवी के रूप का निर्माण 
हुआ। 

आरम्भिक भू प्रतिष्ठा के दिन जब जनता ने भूमि पर अपने पैर 
ठेके तो मनुष्यों ने रछक कर मातुभूमि के स्वरूप का घनिष्ठ परिचय 
प्राप्त किया। उन्नत प्रदेश, निरन्तर बहने वाली जलभाराएँ और हरे-भरे 
समतल मैदान ( यस्या उद्धतः प्रवतः सम॑ बहु, २ ) इन तीनों ने मिल 
कर भूमि का रूप-सम्पादन किया है । छोटे-छोटे गिरिजाल और 
हिमराशि का श्वेत मुकुट बाँधे हुए महान्‌ पर्वत सच्छे अर्थों में मही- 
धर बनकर पृथिवी को टेके हुए है। उनके ऊँचे झांगों पर जमी हुई 
: हिंम-राशि, अधित्यकाओं में सरकते हुए बर्फानी गुल ( हिमश्रथ ), 
उनके मुख या बांक से निकलने वाली नदियाँ, तटान्त में बहनेवाली 
सहसरों घाराएं, पर्वतस्थली और द्रोणी, विकेर और नदियों की भूलती हुई 
तलहटियां, शैलों का दारण करके बनी हुई दरी और कन्दराएँ, पव॑तों के 
पार जाने वाढे जोत और घाटे--इन सबका अध्ययन भौमिक चैतन्य 
का एक आवश्यक अंग है। विश्वकर्मा ने जिस दिन मातृभूमि की रचना 
के मंगल यज्ञ में अपनी हि डाछी थी उस दिन ही उसमें पर्वतों का 
अंश पर्याप्त मात्रा में रख दिया था। महान्‌ गिरिराज इस देश का 
विस्तृत वर्ष-पर्वत है जो उसे औरों से पृथक्‌ करता हुआ एक सुदृढ़ भौगो- 
लिक संस्थान का अंग बनाता है । द 

पर्वृतों की सूक्ष्म छान-बीन भारतीय संस्क्रति की विशेषता रही है । 
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हिमालय के दुर्धध गंड शलों को चीर कर यमुना, जान्हवी, भागी रथी 
और अलकनन्दा ने केदारखंड में तथा सरयू, काली, कर्णली ने केछास 
मानसखंड में करोड़ों वर्षों के परिश्रम से पर्बतों को तोड़कर ढोकों का 
निर्माण किया, उन्हें चर करके हिमालय के बहिगिरि प्रदेश को गंग- 
लोढों से पाठ दिया, और पुनः नदियों के इस विक्रमशील घराट ने गंग- 
लोढों को महीन पीसकर अन्तवेंदी का निर्माण किया । इस प्रकार नदियों 
के वाधिक तानें-बाने से विस्तृत समतल प्रदेश अस्तित्व में आए । कालछा- 
न्तर में उनके साथ जन का सम्बन्ध हुआ। जिस पराक्रमशालिनी गंगा ने 
मातुभूमि के हृदय स्थानीय मध्यदेश को जन्म दिया है उस देवनदी 
गंगा को समस्त राष्ट्र ने प्रवित्र और मंगल्य माना । गंगा राष्ट्रीय 
ऐक्य की शाइवत पताका है, उसके तटों पर हमारी संस्कृति फली- 
फली है । कवि कहता है कि स्थूल दृष्टि से पत्थर और धूल, चट्टान और 
मिट्टी के परस्पर गू थने से यह भूमि दृढ़ हुई है। ऐसी भूमि को प्रणाम 
है । चित्र-विचित्र चट्टानों से बनी हुई, भूरी काली और छाल रंग की 
मिट्टियां मातृभूमि को बहुरंगी चोला पहनाती हें ( बच्च कृष्णां रोहिणी 
विश्वरूपां धवां भूमिम, ११ ) । इन्हीं मिद्टियों के अन्तस्तल में 
स्वर्ण छिपा हे जिससे मातृभूमि हिरण्य वक्षा' कहलाती है और सबके 
आदर के योग्य बनती है। यही मिट्टियाँ नाना प्रकार की वृक्ष वनस्पतियां' 
ओषधियां उत्पन्न करती हैं। इन्हीं से पशुओं और मनुष्यों के लिये 
अन्न उत्पन्न होता है। मातृभूमि की मिट्टी में अद्भुत रसायन है । इसी से 
जन का शरीर बनता है। मातृभूमि की मिट्टी में जो निजी गन्ध हे, 
वही राष्ट्रीय जन की अपनी विशेषता है । 

जिस प्रकार पर्वत और उनसे बहनेवाली जलधाराएँ पृथिवी के 
रूप को एकता प्रदान करती हें उसी प्रकार प्रचंड बेग से चछ॒ती हुई 
हवाएँ अनेक प्रकार से हमारे जीवत की एकता बनाती हैं। हवाओं से 


(१) शिला भूमि रहमा पांसु : सा भूमिः संघृता धुता। 
तस्ये हिरण्यवक्षसे पुथिव्या अकरं नमः। (२६) 


६३ पृथिवी सूकतः 


वृष्टि का नियमन होता हे और एक वृष्टि-चक्र के अन्तर्गत भूखंड एक 
वर्ष कहा जाता है । ऋतु-विज्ञान की दृष्टि से भारतवर्ष की अपनी: 
इकाई है। ग्रीष्म के अन्त में उपयुक्त समय पर धूल उड़ाती हुई, पेड़ों 
को उखाड़ फेंकती हुई मातरिश्वा' नामक आंधी प्रचंड वेग से दक्षिण, 
पश्चिम से उत्तर की ओर बहती है । इस दुर्धर्ष पुरोवात के बवण्डर 
जब ऊपर नीचे चलते हैं तव बिजली कड़कती है और आकाश कौंध 
से भर जाता हु । प्रतिवर्ष देश का आकाश अन्धड़ भंभावात और 
तडित्वन्त मेघों से भर जाता है और भूमि वृष्टि से जलमयी हो जाती 
है ( वर्षेण भूमि: पृथिवी वृतावृता, ५२ ) । प्राकृतिक जगत्‌ की ये घट- 
नाएं जनता के मानस को किस प्रकार एक दूसरे से मिलाती हैं । 
मेघजालों के इन उपकारों को याद करके कवि ने पर्जन्य को पिता 
(१२) ओर भूमि को पर्जन्यपत्नी (४२) कहा है--भूम्ये पर्जन्यपत्त्ये 
नमोइस्तु वर्षमेदसे--वर्षा का जल जिसमें मेद की तरह भरा है,. 
प्जेन्यों की प्यारी उस भूमि को प्रणाम है । 

मेघों की यह वाबिक विभूति हमें समुद्र से मिलती है। जल से 
भरे हुए समुद्र, नदी निर्भरों की धाराएं, और अन्न से लहलहाते हुए 
खेत, इन तीनों का परस्पर घनिष्ठ संबंध है (यस्यां समुद्र उत्सिन्धुरापो 
यस्थामन्न कृष्टय: सम्बभूवु:,३) । दक्षिण के गर्जनशील महासागरों के 
साथ भूमि का उतना ही अभिन्न सम्बन्ध है जितना कि उत्तर के. 
पर्वतों के साथ। दोनों एक ही धनुष की दो नोक हें। उत्तर और 
दक्षिण के ये भौतिक सम्बन्ध बहुत गहरे हें। रमणीय पौराणिक कल्पना ' 
के अनुसार इस विस्तार के एक सिरे पर शिव और दूसरे पर पाव॑ती 
हैं और शिव तक पहुंचने के लिये कुमारी पाव॑ती दक्षिणी समुद्र-तट' 
पर अखंड तप करती रहती हैं। 

कवि को दृष्टि में यह भूमि अनेक जलूधाराओं (भूरिधारा) से 





(१) यस्‍यां वातो सातरिश्वा ईयते 
रजांसि कृण्यन्‌ च्यावयंद्थ वक्षान । 
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युक्त है। उनके ज रात-दिन आलूस्य के बिना सब ओर बह रहे 
ह*। वही जल भूमि की मिट्टी करा रसायन पाकर हमारे लिये दूध 
बन जाता है (पयोदुहमू) और फिर अन्नरूप में घारीर के भीतर 
'धहुंच कर बल और तेज देता है (उक्षतु व्चंसा)। कवि का कहना 
सत्य है। भूमि के जल और जनता के दरीर में बहनेवाले रक्त 
इन दोनों में घनिष्ठ सम्बन्ध हेँ। दोनों को मिलानेवाला माध्यम 
अन्न हैं। मेघ और नदियों के जल पौधों के शरीर में पहुँचकर दूध 
'में बदल जाते हैं और वह दूध ही गाढ़ा होकर जौ, गेहूँ और चावल 
के दानों को रूप में जम जाता है। प्रतिवर्ष यह क्षीरसागर हमारे 
'खेतों में भर जाता है और यही दूध अन्न के रूप में मनुष्यों में प्रविष्ट 
होकर शक्ति और तेज उत्पन्न करता है। जो जल पृथिवी पर बहते 
हैं वे पहले आकाश में विचरते हैं। वहां उनमें हृदबन्दी की लकीरें 
'नहीं होतीं। आकाश के वायुमंडल में भरे हुए ये जल समग्र राष्ट्र 
की सम्पत्ति हें। भारतीय कवि इसी कल्पना के अनुसार गंगा के 
पार्थिव जलों का स्रोत आकाश के दिव्य जलछों में मानते हैं। मातृभूमि 
'के हिस्से में आईं हुई जलराशि, पर्याप्त है, उसका उचित संग्रह और 
नियमित प्रवाह करके हम उन जलों को सबके लिये सुलूभ बना 
सकते हूँ । 
भूमि के स्थूछ रूप में उसके जंगल भी हे। वन-सम्पत्ति और 
'कृषि-सम्पत्ति, वनस्पतिजगत्‌ के ये दो बड़े भाग हैं। पृथिवी दोनों 
की माता हैं। एक ओर इसके बलिए्ठ पुत्र खेतों में अधिक परिश्रम 
'करते है (क्षेत्रे यस्या विकुवेते, ४६) और भांति-भांति के जौ, चावल 
आदि जन्नों को उत्तन्न करते हैं (यस्यामन्न ब्रीहियवो, ४२) | ये रह- 
लहाती हुई खेतियां (कृष्टयः,३) हमारी राष्ट्रीय सम्पत्ति हे। दूसरी 
ओर अनेक जंगल और वन हैं जिनमें तरह-तरह की ओषधियाँ उत्पन्न . 
होती हैं। (नानावीर्या ओषधीर्या बिभति, २ )। यह धरती सब ओष- 


क्‍ ह (१) यर्स्यां आपः परिचरा: समानीरहोराजे अप्रमादं क्षरन्ति । (९) 


द्प्‌ पृथिवी सूक्त्‌ 
धियों को उपजानेवाली माता है (विश्वस्वं मातरमोषधीनाम्‌, १७) । 
वर्षा ऋतु में ओषधियों की बाढ़ से पृथ्वी का शरीर ढक जाता हैं । 
बड़ ऋतुओं के चक्र में ये ओषधियाँ पक कर मुरका जाती हैं, तब 
उनके बीज इसी धरती में समा जाते हैं। पृथ्वी उन बीजों को 
सम्हाल कर रखनवाली थात्री है (गृभिः ओषधीनामू, ५७)॥। देश के 
वातातपिक जीवन में पनपनेवाली ये ओषधियाँ चाहे जिस भाग में 
हों समस्त जन के लिये हैं। प्रतिवर्ष नाना स्थानों में उत्पन्न होकर 
वे चारो खदों में फेल जाती हेँ। मातृभूमि की एकता का स्वणिम 
अध्याय इन ओषधियों के जन्म और प्रयोग के रूप में प्रतिवर्ष सामने 
आता है। 

व॒क्ष और वनस्पति भी मनुष्य की तरह पृथिवी के पुत्र हें। यहाँ वे 
अडिग भाव से खड़े हे (यस्यां वृक्षा वानस्पत्या ध्यू वास्तिष्ठन्ति, २७) । 
प्र्येक की आयु तो समय से बँधी हुई है परन्तु उनके बीज और 
उनकी नस्ल हमेशा जीवित रहते हें। करोड़ों वर्षों से विकसित होते 
हुए वनस्पति जगत्‌ के ये पुत्र परम्परा से हम तक पहुँचे हें और आगे 
भी इसी प्रकार बढ़ते और फूलते-फलते रहेंगे। देवदार और बरगद, 
आम और पीपल, उदुम्बर और शाल ये अपने यहाँ के कुछ महाविटप 
हैं। आद्य भूसन्नविवेश के समय महावृक्षों के साथ भी मनुष्यों ने निकट 
का सम्बन्ध स्थापित किया था। १०० फुट ऊँचे और ३० फुट घेरे- 
वाले ऊँचे देवदारु के वक्षों को हिमालय के उत्संग में खड़े देखकर शिव 
के पुत्र कहकर उनका सम्मान किया गया । इस प्रकार वक्ष-देवताओं 
की कल्पना हुई। नदी-देवता और रुक्ख-देवता भूमि से सम्बन्धित 
घामिक भावना के अंग है। अनेक रूपों में आज भी ये जन-विश्वास 
जीवित हू। समग्र देश के मन में एकता का भाव भरने में वक्ष- 
लता और पुष्पों का भी बड़ा हाथ रहा है। हिमालय पर फूले 
हुए शाल-वृक्षों के नीचे होनेवाली क्रीडाएँ शालमंजिका कहलाई। 
उन्हीं की तरह ऱ्ताशोक के फूलों का चयन करके होनेवाली 

भा० प्‌ 
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क्रीड़ाओं को अशोक पुष्प प्रचायिका' नाम दिया गया। इस प्रकार 
की अनेक क्रीडाएँ नगर-नगर और गाँव-गाँव में फैल गई! और उनके 
अभिप्राय उत्सव-प्रिय स्त्री-पुरुषों के जीवन में भर गए । प्राचीन भारतीय 
साहित्य और कला के देशव्यापी अभिप्रायों में इनकी भी गिनती है। 
वसन्‍्त के आगमन काल में *पृष्पों की शोभा से जब वनलक्ष्मी नया 
शंगार सजाती हैं तब समस्त भूमि मानों नवीन यौवन का स्पर्श 
पाकर गन्ब से महमहाने लूगती है। कमल हमारी मातृभूमि का प्रतीक 
ही बन गया है। उसका स्मरण करते हुए कवि कहता है--हे भूमि 
जो तुम्हारी गन्ध है वही कमल में बसी हुई है, उसी सूगन्ध से मुझे भी 
सुरभित करो (यस्ते गन्धः पुष्कर माविवेश तेन मा सुरभिकृणु,२४) । 
अनेक व्यक्तियों के मनोमावों का वरदान पाकर राष्ट्रीय प्रतीक बनते 
हैं। कमल हमारे राष्ट्र का इसी प्रकार बना हुआ सर्वंसम्मत प्रतीक 
है। अनेक साहित्यिक, धामिक. और दाशनिक भाव कमल के प्रतीक 
में मिले हें। 

पृथ्वी पर बसनेवाले पशु और पक्षी भी हमारे राष्ट्रीय मनोभावों 
के अंग हैं। भारतीय संस्कृति के अनेक आदर्श उस प्रकार गौ में मिलते 
हैं, जिस प्रकार कि पहिए की नाभि में अरे । भूमि पर रहनेवाली 
बशु सम्पत्ति भूमि के लिये उतनी ही आवश्यक है जितना कि स्वयं 
मनुष्य | यह पृथ्वी गौओं और अइवों के निवास का बहुविध स्थान 
है (गवामश्वानां वयसइच विष्ठा,५) । देश के गोधन की नसस्‍्लें सहस्नों 
पीढ़ियों को घी और दूध से सींचती आई हैं। राष्ट्र के बाल- 
खिल्य बच्चे इसी क्षीर-गंगा के तठ पर बड़े हुए हें। गौओं के प्रति 
अनुकूलता और रक्षा का भाव राष्ट्रीय संस्कृति का महत्त्वपूर्ण अंग 
है जिसे पाकर जनता के मन श्वीष्य एकता में बँध जाते हें। सिन्धु, 
कम्बोज और सौराष्ट्र के तेज घोड़े देश में सदा से प्रसिद्ध रहे हैं। 
उनकी समृद्धि राष्ट्रीय उन्नति के साथ जुड़ी है। आकाश की गोद में भरे 
हुए पक्षी सुपणं और हंस भी मात्ृभूमि के पाथिव रूप को सुन्दर बनाते 


६७ पृथिवी सूक्‍त 


हैं (यां द्विपाद: पक्षिण: सम्पतन्ति हंसाः सुर्पणा: शक्‌नाव्यांसि, ५१)॥ 
कहा जाता हैँ कि इस देश में लगभग ढाई सहख्र जातियों के पक्षी हैं। 
प्रतिवर्ष मानसरोवर की यात्रा करके छौटने वाले हंस शरद्‌ की शुध्य 
चाँदनी में जब सरोवरों के तट पर उतरते हें तब जंगलों में एक नया 
उत्सव दिखाई पड़ता है। पक्षियों के सुरीले कंठ और सुन्दर रंग मातृ- 
भूमि की शोभा के प्रतीक हैँ । वे हमारे जंगलों में अद्भुत चहल-पहल 
और अद्भूत आकर्षण बनाए रखते हैें। दक्षिणापथ के निवासी अनेक 
पक्षी समयानुसार उत्तर की यात्रा करते हैं, और इस प्रकार उत्तर-दक्षिण 
के ऋतुचक्र का सम्बन्ध सूचित करते हेँ। पक्षियों के आवागमन और 
देशान्तर यात्रा की खोज इस समय अत्यन्त रोचक मानी जाती है। 
राष्ट्रीय गौरव की अभिवृद्धि में भी पशु, पक्षियों का ऊंचा स्थान होता है। 
किसी समय प्राचीन बावेरु देश में भारतवर्ष के मोरों की बड़ी माँग थी, 
लोग उनका सौन्दर्य देखने के लिए उत्सुक रहते थे। प्राचीन, केकय देश 
(आधुनिक शाहपुर--गुजरात )के प्रदेश में क्त्तों की एक बघेरी नस्ल थी 
जिसकी ख्याति यूनान देश तक पहुँची थी। आज तो नवीन विज्ञान की 
आँख से समुद्र की तलहटी में पड़े हुए सीप और घोंघों का भी अध्ययन 
किया जाता है। जितनी लख चौरासी वर्षा-ऋतु में उत्पन्न होकर 
सहसा रेंगनवे और उड़ने छगती हें उनके साथ भी हमारे जीवन का 
कल्याण मिला हुआ हैँ। एक-एक मच्छर या डांस के कृपित 'होने से 
समाज में उपद्रव मच जाता है । द 

इन पाथिव कल्याणों से सम्पन्न मातृभूमि का स्वरूप अपनी खनिज 
सम्पत्ति के द्वारा और भी मनोहर वना हैं। यह पृथिवी रत्न थात्री है, 
इसका वक्ष सोने से चमकता है (हिरण्यवक्षा,६)। इसकी कोख अनेक 
रत्न मणि और सुवर्ण से भरी हुई है। अटछ खड़ी हुईं अनुकूल धेनू के 
समान मातृभूमि द्रव्य की सहस्रों धाराएँ हमें देती है। उसकी छुपा से 
राष्ट्र का कोष अक्षय निधियों से भरता है। हे विश्व का भरण 
करनेवाली, रत्नों की खान, हिरण्य से परिपूर्ण मातृभूमि, तुम 


भारत की मौलिक एकता हट 


जगत्‌ की आधार हो। अनुकूल मन से हमारे लिये रत्नों का दोहन 
करो। * 


जन 


इस प्रकार अनेक रूपों में मातभूमि के सुनहले सौन्दर्य का वर्णन 
करके कवि और ऊँचे धरातल पर उठता है और भूमि एवं जन के सम्बन्ध 
के विषय में चर्चा करता है । भूमि पर जन का सन्निवेश बड़ी रोमांचकारी 
घटना मानी जाती है । किसी पूर्व यूग में राष्ट्र के जन ने अपने पद इस 
पृथिवी पर ठेके और भू-प्रतिष्ठा* प्राप्त की। उसके भूत और भविष्य 
की अधिष्ठात्री यह मातुभूमि है-- 

सा नो भूतस्य भव्यस्थ पत्नी (१) 
जन सर्वप्रथम अजीत अहत और अक्षत रूप में भूमि पर पेर 


(१) विश्वस्भरा. वसुधानी प्रतिष्ठा 
हिरण्यवक्षा जगतो निबेशनी। 
बेइवानरं बिझातों भूसि रग्निं, 
इन्द्र ऋषभा द्रविणें नो दधातु ।(६) 
निधि बिम्रती बहुधा गृहा वस्‌ 
माण हिरण्यं पुथिवी ददातु से। 
वसूति नो वसुदा राससाना, 
देवी दधातु सुमनस्यसाना ॥ (४४ ) 

(२) भूप्रतिष्ठा, भूमापन, प्रारम्भिक युग सें भूसि पर जन के 
सन्निवेश की संज्ञा है जिसे अंग्रेजी में लंड किंग कहा जाता हँ। आइस- 
लेंड की भाषा के अनुसार लण्ड टेकिंगके लिये लंड नामा, शब्द हूं । डा० 
कमारस्वामी ने ऋग्वेद को लिंडनासा ब्॒का कहा हे, क्योंकि ऋष्वेद प्रत्येक 
क्षेत्र में आय जाति की भ प्रतिष्ठा का ग्रन्थ है। पूर्व जनों के द्वारा भूप्नतिष्ठा 
(पृथ्वी पर पेर टेकना) सब देशों में एक पवित्र घटना सानरी जाती है 
(देखिये कुमारस्वामी, ऋग्वेद ऐज लेंड नामा बुक, पृष्ठ ३४)। 


६९ पृथिवी सूकक्‍त 
जमाना चाहता है और साथ ही वहु पृथ्वी के साथ अत्यन्त घनिष्ठ 
पर अंतरंग सम्बन्ध में बंध जाना चाहता हू । यह सम्बन्ध इस प्रकार हे:--- 
माता भभिः पृत्रोडह पृथिव्या:। (१२) क्‍ 
भूमि साता है और में इस पृथ्वी का पुत्र हुं। यदि जन या 
व्यक्ति के भीतर इस प्रकार का भाव उत्पन्न नहीं हुआ तो जन के 
द्वारा भूसि और भूमि के द्वारा जन का कल्याण होने में संदेह हं। 
जो जन माता-पृत्र का सम्बन्ध मानता है. उसी के लिये पृथ्वी अपने 
चरदान देती हें जेसे माता पुत्र के लिये. दृध--- 
सा नो भूमिविसजतां माता पत्राय मे पथ (१०) 
पृत्र को ही माता से पोषण प्राप्त करने का अधिकार है। माता- 
यन्न के सम्बन्ध की अनभति राष्ट्रीयता की सबसे दढ़ नींव हें। यह पृथिवी 
कोरा मिंट्ट।-पत्थर का ढेर नहीं इस सातृभूसि के शरीर में से अनेक 
अकार की शक्ति की घाराएं निकलती हैं। जो पृथिदी के पुत्र हें उन्हें 
ही वह शक्ति आन्दयोलित करतीहू। कवि के शब्दों में:---- 
यते सध्यं पृथिवी यच्च नसभ्यं 
यास्त अर्जस्तन्वः. संबभूवु: । 
तासू नो घेहि अभि नः पवस्व _ 
माता भूमिः पृत्नोअहं पृथिव्या:॥ (१२) 
पृथित्री या राष्ट्र का जो सध्य-बिनदु हुँ उसे ही वेदिक भाषा में 
तष्यं' कहा है । उस केन्ग से युग-युग में अनेक ऊर्ज या राष्ट्रीय 
बल निकलते हें। जब इस प्रकार के बलों की बहिया आती है तब 
राष्ट्र का कल्पव॒क्ष हरियाता है। युगों से सोए हुए भाव जाग जाते 
हैं और वही राष्ट्र का जागरण होता है।. कवि की अभिलाषा हे कि 
जब इस प्रकार के बल प्रवाहित हों तब में भो उस चेतना के प्राणवायु 
से संगक्‍्त होऊं। पृथिवी के ऊपर आकाद में छा जाने वाले विचार-मेघ 
'पर्जन्य हैँ जो अपने वर्षण से समस्त जनता को सींचते हैं (पर्जन्यः 
पिता स उ नः पिपते, १२) । उन पर्जन्यों से प्रजाएं नई-तई प्रेरणाएं 
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लेकर बढ़ती हैं। पृथिवी पर उठनेवाले ये महान्‌ वेग मानसिक शक्तियों 
में प्रकम्प उत्पन्न करते हैं और शारीरिक बलों में चेतना या हरूचल 
को जन्म देते हैं। शारीरिक और मानसिक दो प्रकार के वेगों 
के लिये बेद में वेपधुऔर एजथु' दाब्दों का प्रयोग किया गया हे-- 

१--महत्सथस्थं 

२--महती बभव, 

३--महान्वेग एजथुवंपथुष्टे- 

४--महांस्त्वैन्द्रों रक्षत्यप्रमादम (१८) 

यह भूमि अत्यन्त महती है। इसकी संज्ञा सधत्थ” (सह--स्थ) 
हैं, अर्थात्‌ यह सबको समान पितृभूसि, जहाँ सब छोग मिल-जुरू 
कर एक साथ रहते हैँ । इस पितृ॒भूसि का पद अत्यन्त ऊचा हे । 
इसका क्षेत्र भी विस्तृत हुें। इसको पत्रों के मनोबल(एजथ ) 
और शरीरबल (बेपथु) भी महान हूं। इन तोन महत्तजओं से युक्त इस 
भूमि को रक्षा महान इन्द्र अर्थात्‌ राष्ट्र का संरक्षक बल और दंबी 
सत्य प्रमाद रहित होकर करते हें। इस, प्रकार इस मन्त्र में चार 
विशेषताओं कौ ओर एक साथ ध्यान दिलाया है। महान्‌ देश विस्तार, 
ऊंची सांस्कृतिक प्रतिष्ठा, जनता में शरीर और मन का उच्चत आन्दोलन 
और बल ओर राष्ट्र को बढ़ी हुई रक्षण-हक्ति, थे चार तथ्य जब एक 
साथ मिलते हें तब राष्ट्र के जोवन में चम्रक उत्पन्न होती हे । कथि 
कहुता है, हे भूमि! सुवर्ग के दर्शन से हमारे लिये प्रकाशित हो, 
कोई हमारा बरी न हो । 

. यह मातृभूमि कितनी अग्नि-परीक्षाओं में उत्तीर्ण हो चुकी है ? घटनाओं 
के बड़े-बड़े बवण्डर और भूचाल, हौहरे और हड़कम्प, वतास और कफाए 
इस पृथ्वी पर चलती रही हें । इसके इतिहास में कभी युद्धों के प्रलय॑- 
कर मेघ उठे, कभी क्रान्ति और विप्लवों के धक्कों से पृथिवी डगमगाई, 
परन्तु पृथिवी का मध्यबिन्दु सुरक्षित बच गया। जिन युगों में किलकारी 
मारने वाली घटनाओं के अध्याय सपाटे के साथ पूरे हो रहे थे उनमें 
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भी पृथ्वी का केन्द्र छूव और अडिग रह गया। इसका कारण यह है 
कि यह पृथिवी सत्य की शक्ति से रक्षित है । 

कवि की दृष्टि में मानव इस पृथिवी पर अड़चन के बिना निवास 
करते हूँ (असंबाधं बध्यतो मानवानां, २) । प्रत्येक दिशा में जो हमारे 
देश की स्वाभाविक सीमा है वहां तक हमारी पृथिवी का अप्रतिहत 
विस्तार होना चाहिए। हम कहीं से उत्क्रान्त न हों (३२), भूमि का 
आश्रय लेते हुए हमारे पैरों में कहीं ठोकर न छगे। (मा निपप्त॑ भुवने 
शिश्षियाण:३१), जनता के दाहिने और बाएँ पैर ऐसी दृढ़ता से 
जमे हों कि वे लड़खड़ाएँ नहीं (परदुभ्यां दक्षिण सव्याभ्यां मा व्यथिष्म[हि 
भम्बाम, २८) । 

भूमि पर जनों का विस्तार स्वाभाविक रीति से. चारों दिशाओं 
में होता है । कवि की दृष्टि में यह पृथिवी अनेक जनों को अपने भीतर 
रखने वाला एक बतन हूेँ। (त्वमस्थावपती जनानाम ६१) | इस पात्र 
की तीन विशेषताएं हें, एक तो यह विस्तृत है (पत्रथान), दूसरे यह अखंड 
(अदिति ) है, और तीसरे सब कामनाओं की पूर्ति करनेवाला (कामदुघ ) 
है। प्रजापति के सुन्दर और सत्य नियमों के कारण इस पूर्ण पात्र में 
किसी प्रकार की कोई कमी उत्पन्न नहीं होती। यदि होती है तो 
प्रजापति के अखंड नियम उस न्यूनता की पूर्ति करते हूँ" । सृष्टि का जो 
ऋत या दुर्ध्ष व्यवस्थापक नियम है वही सब प्रकार की बज्॒टियों 
को मिटाता हुआ अन्ततः पृथिवी को धारण करता है। 

हमारे राष्ट्रीय जीवन का एक बहुत बड़ा सत्य इस सूक्‍त में सचाई के 
साथ स्वीकार किया गया है; वह यह है कि भाषा जन और धर्म की 
दष्ठि से हमारी अनेक विभिन्नताएँ हे-.- 

जन बिग्यती बहुधा विवाच्स 
नाना धर्माणं पृथिव्री यथोकसम्‌ ॥ (४५) 
यहाँ पर अनेक प्रकार के जन रहते हें। उनकी भाषाएँ विविध प्रकार 


.. (१) यत्ते ऊन॑ तत्ते आप्रयति प्रजापतिः प्रथमजा ऋतस्थ। (६१) 
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को हैं। अपने-अपने प्रदेशों के अनुसार वे नाता धर्मों के माननेवाले हें, 
किन्तु इस प्रकार की विभिन्नता को जो प्रकृति की ओर से हमें मिली 
हैं जन सहष स्वीकार करता है और इस कठिनाई को अपनी बुद्धि 
से जीतता है । विभिन्न होते हुए भी प्रजाओं में समग्रता या एकता का 
भाव मन के ऊंचे धरातल पर विद्यमान है-- 
ता नः प्रजा: दहतां समग्रा 
वाचो सध्‌ पृथिवी धेहि महयम्‌ ॥(१६) 
विश्व के इतिहास में विभिन्न सामग्रो को एक में ढाल कर ऐक्य- 
संपादन का इतना विद्ञाल और सफल प्रयोग किसी दूसरे देश में नहीं 
हुआ जसा आज तक भारतवर्ष में होता रहा हैँ । अनेक संस्कृतियों के 
आदान-अदान से समन्वय-प्रधान भारतीय संस्कृति का निर्माण हुआ हे । 
यहां के लोगों की दृष्टि में इस प्रकार का ऐक्य भाव सर्वोपरि था जिसमें 
प्रत्येक समुदाय को बिना उखाड़े या नष्ट किये हुए, समग्र दरीर 
का राष्ट्रीय अंग मानकर स्वयं विकसित होने के लिये स्वतन्त्र रहने 
दिया गया हो। एक ही मातभमि पर बंसने के कारण एकता का 
भाव शनः दाने: भिन्न-भिन्न जनों के ऊपर भी अपना असर डालने लरूगता 
हैं। एकता की यह प्रक्रिया दो प्रकार से अपना प्रभाव दिखाती है, 
एक स्थल जीवन में, दूसरे विचारों के धरातल पर। पहुले प्रकार की 
एकता का वर्णत पृथित्री की गन्ध के रूप सें और दूसरी का पृथित्री से 
उत्पन्न होने वाली अग्नि के रूप में किया गया हे। 
हमारी मातभमि की गन्ध अपना विशेष प्रकार रखती हे। पथ्वी से 
उत्पन्न इस गंध का नाम ही राष्ट्रीय विशेषता हे। जिनका जन्म भारतीय 
भूमि में हुआ है उनमें भारत की गन्ध बसी हुई है। वृक्ष, वनस्पति, 
पशु, पक्षी, मनुष्य और संस्थाएँ, भाषा और विचार, सभी पर यह 
नियम लागू हैं। सब अपनी भूमि की गंध से स॒वासित हेँ। स्त्री और 
पुरुषों में वही. गन्ध प्रकट होती है । मातृभूमि की वह छाप प्रत्येक 
व्यक्ति अपने मस्तक प्र धारण करता है। स्थूल रूप में भी हम सब 
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अपनी-अपनी मातृभूमि के अंग है और यह असम्भव हे कि हम उस गर 
फो हटा सकें। हम जहां भी होगे उस गन्ध से पहचाने जाएंगे। यह गर्ध 
आज कोई नई बात नहीं है। पूर्व समय में पृथिवी के साथ ही यह 
गनन्‍्ध भी प्रकट हुई थी। जल और ओषधियों में भी यही बसी हुई है। 
गन्धर्व और अप्सराओं ने इसी गन्ध को अपने शरीर में धारण किया 
भूमि की विशेषता की यह छाप मनू के समय से आज तक सदा देखी 
गई है । मातृभूमि की जो गन्ध पूर्व युग में थी वही आज है। मातृभूमि 
की जो अग्रगन्ध' राष्ट्रीय उदय के प्रथम प्रभात में देवों को मिली थी, 
जिसे सूर्या के विवाह में एकत्र हुए अतिथियों ने कमल रूप में सूंघा था, 
आज भी हमारे सामने जो कमल खिलते हें उनमें वही गन्ध 
है । सचमुच भूमि और राष्ट्र के विकास का प्रवाह एक और अखंड हैं। 
युवतियों के रूप में, पुरुषों की वीरता में, अदृव मृग और हाथियों 
में उसी अग्रगन्ध की होभा आज तक विद्यमान हे । 

जन की एकता का दूसरा रूप मानस जगत्‌ की भावना है। भावना 
ज्ञान का प्रकाश या ज्योति हैं। ज्योति का वैदिक चिन्ह अग्नि हैं, 
इसीलिये कवि उस मनोमय प्रकाश को सब में व्याप्त समक कर कहता 
ह-- पुरुषों और स्त्रियों में, अशव और गोधन में, द्युकोक और अन्‍न्तरिक्ष 
में, जल और ओषधियों में, भूमि और चद्टानों में एक अग्नि बसी 
हुईं है'। इस अग्नि को प्रज्वलित करना एक युक्ति है। जिस समय यह 
अग्नि जनता के मन में धधकने लगती है, मरणधर्मा मनष्य भी अमत्यं 
बन जाता हूं। वस्तुत: भावना की अग्नि ही देवता है, उसके द्वारा 
मातृभूमि के पूत्र अमृतत्त्व या देवत्व का भाव प्राप्त करते हैं। कवि की 
दृष्टि में भूमि अग्नि का वस्त्र ओढ़े हुए हैँ (अग्निवासा: पृथिवी,२१) 
पृथिवी मां का घुटना काछाहे (असितज्ञु, २१) । यह सत्य है कि पुत्र माँ 
के जिस घुटने पर बैठता है उसका भौतिक रूप काला या प्रकाश रहित है। 


(१) यस्ते गन्‍्बः पृथिवी संबभूव ये बिख्रवत्योषधयों यसाप:। 
द ..सानो द्विक्षत कश्चन॥। 
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हममें से प्रत्येक मां के उस घुटने पर बेठा हुआ है। जब हम 
माता-यृत्र के सम्बन्ध का स्मरण कर मातृमान्‌ बनते हैँ और अपने हृदय 
के भावों से उस आग को जलाते हें जो भूमि में व्याप्त है और मातृभूमि 
ने जिस अग्नि का सुनहला वस्त्र पहन रक्‍खा है, तो. वह घुटना या माता 
की वह गोद चमकने रूुगती है। हम स्वयं उस तेज से प्रकाशित और 
तीक्ष्ण बन जाते हें* । भूमि से ही प्राण की धाराएं प्रवाहित होती हें। 
कोई व्यक्ति, जन समुदाय या जाति जब तक भूमि के साथ सम्बन्धित नहीं 
होती वह निष्प्राण रहती है । मातृभूमि का दिव्य रूप अनेक राष्ट्रीय 
वेगों का स्रोत है (सा नो भूमि: प्रार्ण आयुर्दधातु) | मातृभूमि के सब 
पुत्र एक से नहीं होते। कुछ में देश्च-प्रेम की उत्कट भावना प्रबुद्ध 
हो जाती है, शेष साधारण जीवन ब्यतीत करते हैं। जिनमें प्राण ओर 
भावना है वे देवी गुणों से यृक्त हैं। उन देवों के लिये पृथिवी पर यज्ञ 
सजाए जाते हें। जो केवरू मानषी भावों से प्रेरित हें उनके लिये 
अन्न और पान के सामान्य भोग हें (२२)। 

भूमि पर अच्छे और बुरे दोनों तरह के छोग रहते हैं। वह माता 
दोनों का पोषण करती हे--ज्ञानी गुरु और मूखें दोनों का भरण 
उससे होता है। भद्र और पाषी दोनों की मृत्यु उसी की गोंद में होती 


(१) अग्निवासाः पृथिव्यसितज्नस्त्विबीमन्तं संशितं माकृणोतु) (२१) 
ये गनधर्वा अप्सरसइच भेजिरे तेव मा सुरभि कृणु 
यस्‍्ते गन्ध: पृष्कर माविवेश 
ये संजमा : सूर्याथा विवाहे। 
अमर्त्या: पुथिवी गन्वमग्रे 
तेन मा सूर्रभ कृणु सा नो द्िक्षत कश्चन॥। 
 यस्ते गन्धाः पुरुषेषु स्त्रीबु पुंतु भगो रुचिः। 
. यो अद्वेषु वीरेषु यो मुगेषत हस्तिधुग। 
कन्यायां वर्चो यद्भूमे तेनास्मां अपि संसृज 
सा नो द्विक्ष। कश्चन ॥(अथर्वे० १२॥ १ २३-२५) 


प्‌ पृथिवी सूक्‍त' 
है (४८) । सब दाहिनी-बाई करवट से उसी पर लेटते हैं और वह 
सभी का बिछौना बनी है। (सर्वस्य प्रतिशीवरी,२४) | उसके जनायन 
मार्ग भले-बुरे सबके लिये बिछे हे (४७)। माता के रूप में वह क्षमाशील 
धात्री है, उसका नाम क्षमा है (क्षमां मूमिम्‌्२९) । सहिष्णुता का सबसे 
बड़ा आदर्श वह स्वयं है। भूमि सबसे महती झोधक-शक्ति (विमृग्वरी, 
३५) है। जिनके हृदय में राष्ट्र के प्रति मै है वे जब भूमि की शरणः 
में जाते हें तो उनकी मलिनता धुल जाती है। 

जन और व्यक्ति के पारस्परिक सम्बन्ध की एक विशेषता यह है कि 
जन समष्टि का रूप है और अमर है, एवं व्यवित की आयु परिमित 
है। व्यक्ति का जीवन एक पीढ़ी में समाप्त हो जांता है, जन युगान्तर 
तक स्थिर रहता है । इसलिये भी हमारे सब कर्मो का उद्दिष्ट फल जन 
के लिये होना चाहिए। अन्ततोगत्वा जन के फलने-फूलने से व्यक्ति भी 
बढ़ते हैें। जन से अलग व्यक्ति के जीवन की कल्पना असम्भव है। 

भूमि के साथ जन का सम्बन्ध आज नया नहीं है.। यह पृथिवी हमारे 
पूर्व-पुरुषों की भी जननी है। इसकी गोद में जन्म लेकर पूर्वजनों ने 
अनेक विक्रम के कार्य किए--- 

यस्‍यां पूर्व पूर्वजना विचक्विरें। (५) 

उन पराक्रमों की कथा ही हमारे जन का इतिहास है । पूर्व पुरुषों 
न इस भूमि को शत्रुओं से रहित (अनमित्र,असपत्न) बनाया। उन्होंने 
युद्धों में दुर्दुभिधोष किया (यस्यां वदति दुन्दुभि: ४१) और आनन्द से 
विजयगान करते हुए नृत्य और संगीत के उत्सव किए (यस्‍्यां न त्यस्ति 
गायन्ति ब्यैलबा:ः, ४९)। जनता की हर्ष-बाणी और किलकारियों- से 
यूक्‍त गीत और नृत्य के दृश्य एवं अनेक प्रकार के पर्व और मंगलोत्सबों 
का विधान संस्कृति का महत्वपूर्ण अंग है, जिसके द्वारा जनता में एकता 
उत्पन्न होती हे। यहाँ असुरों और देवों की भिड़न्त पहले भी हुई है 
पर देबों की विजय राष्ट्रीय-विजय है । आज तक जनता के मन में यहीः 
आदर्श जीवित है और भविष्य में भी रहेगा.। 
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इस पृथिवी के पुत्रों को विश्वकर्मा कहा गया हे (यस्यां यज्ञ तन्बते 
विश्वकर्माण:, १३) । अनेक महत्त्रपूर्ण कार्यों की योजना उन्होंने को है 
ओर आज भी वे नये-नये आयोजन उठाते रहते हैं । प्‌ थिवी के विशाल खेतों 
में उनके दिन-रात के परिश्रम से चारों ओर धान्य-सम्पत्ति ऊहलहाती है । 
बुद्धि और श्रम से उन्होंने अनेक नगरों कां निर्माण किया है जो देव- 
पिर्मित-से जान पड़ते हैं। संस्कृति के अनेक अध्यायों का निर्माण नगरों 
'में हुआ है । पृथ्वी पर जो ग्राम और अरण्य हैं उनमें भी सभ्यता के 
अंक्र फूले-फले हें। 
संस्कृति 
भूमि राष्ट्र का शरीर है, जन उसका प्राण हैं और जन की 
संस्कृति राष्ट्र का मन है। भूमि, जन और संस्कृति तीनों के सुन्दर 
सम्मिलन और उन्नति से ही राष्ट्र की आत्मा का निर्माण होता हैं। 
आूमि और जन के अभ्युदय का अन्तिम लक्ष्य उत्तम संस्कृति ही है। 
श्राष्ट्र में सोने के सुमेरु पर्वतों का संचय उसके स्थूछ रूप की सजावट 
है, किन्तु ज्ञान, संकल्प और साधना के द्वारा राष्ट्र के मन का विकास 
होता है । पृथिवी पर मनुष्य दो प्रकार से अपने आपको प्रतिष्ठित करता 
'है--एकक्षत्र विजय या सैनिक बल द्वारा और दूसरे ब्रह्म विजय 
या ज्ञान बल द्वारा। क्षत्र-विजय (पोलिटिकल एम्पायर) महान्‌ पराक्रम 
का कार्य है, किन्तु ब्रह्म.विजय (कल्चर एम्पायर ) उससे भी महान्‌ है। 
क्षत्रविजय का इतिहास जन के लिये गौरव-पूर्ण होता है, किन्तु भूमि 
'की धर्म विजय चारों ओर शान्ति और सुख का वितरण करती है। 
'जुसा कहा है--यह पृथिवी ब्रह्म या ज्ञान के द्वारा संवर्धित होती है। 
बहागा वावबाना (२९)। ॒ 
ब्रह्म-विजय के क्षेत्र में एक व्यक्ति भी ज्ञान और कर्म की पूरी 
ऊंचाई तक उठकर दिग्विजय का आदर्श स्थापित कर सकता है। एक छोटा 
जनपद भी ज्ञान की विजय द्वारा विश्व में प्रसिद्ध हो जाता है। 
व्यक्तियों और जनपदों द्वारा भारतवर्ष की सांस्कृतिक विजय समस्त 
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देश में व्याप्त हुई। एक-एक गांव, नदी, पर्वत और जंगल को व्याप्त 
करती हुई यह संस्क्रति देशान्तरों और दीपान्तरों तक पहुँची। दर्शन, धर्म, 
साहित्य और कला के रूप में भारतवर्ष की ब्रह्म विजय को संसार के 
कितने ही देशों में मान्यता प्राप्त हुई जिसके अनेक प्रमाण आज भी 
उपलब्ध हँ। भारत के पड़ोसी देशों की संस्कृति इसकी साक्षी है ।. 
बृहत्तर भारत का अध्ययन भारतीय चातुदिश ब्रह्म-विजय के गौरवपूर्ण 
अध्यायों से हमारा परिचय कराता है। 

इस ब्रह्म-विजय या सांस्कृतिक राज्य का रहस्य क्या है ” आध्यात्मिक 
जीवन के जो महान्‌ तत्त्व हें वे ही संस्कृति के आधार हूँ। यह पृथिवी' 
उन्हीं पर टिकी है। सूक्‍त के पहले ही मन्त्र में राष्ट्र की इस आधार 
शिला का उल्लेख हँ-- 

सत्यं बहुदूत मुग्र॑ दीक्षा तपो ब्रह्म यज्ञ: पृथिवों धारयन्ति। 

सा नो भूतस्य भव्यस्य पत्नी उरूुं छोक॑ पृथिवी नः कृणोतु ॥ 

सत्य, महान्‌ और कठोर ऋत, दीक्षा, तप, ब्रह्म और यज्ञ इस पृथिवी 
को धारण करते हैँ । जो पृथित्री हमार भूत और भविष्य की अधिष्ठात्री : 
है बह हमें विस्तृत लोक प्रदान करने वाली हो। 

ज्ञात होता है कि आरम्भ में ही सांस्कृतिक विजय के तीन तत्त्व: 
स्पष्ट समझ लिये गए थे। वे तीन बात ये हें। सत्य, ऋत आदि: 
नियम, जिस प्रकार आध्यात्मिक जीवन के आधार हें उसी प्रकार 
राष्ट्रीय जीवन के भी मूलाधार हूँ। वे ही संस्कृति के मूलाधार हें। 
दूसरी बात यह है कि भूतकाल में और भविष्य में राष्ट्र और प्‌थिवी 
का जो पारस्परिक सम्बन्ध है वह संस्कृति के द्वाराही स्थिर रहता 
है । संस्कृति के छोप से ही राष्ट्र और भूमि का भी लोप हो जाता है। 
तीसरा तत्त्व यह है कि ब्रह्म-विजय के मांग में पृथिवी की दिक्सीमाएं अनंत 
हो जाती हैं। एक जनपद से जो संस्क्रृति की विजय उठती है उसकी तरंगें देश्ष 
में फेलती हैं और पुत्ः देश से बाहर समुद्र और पव॑तों को राँघती हुई 
देशान्तरों में और समस्त भूमंडल में फेल जाती हैं। यही पृथ्वी द्वारा उछ-- 
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'छोक प्रदान करना है । इस अर्थ में प्रत्येक दंश की भूमि अपने जन 
को दूसरों के साथ अविरोध स्थिति द्वारा उरलोक प्रदान कर सकती है । 

सत्य और ऋत जीवन के दो बड़े आधार स्तम्भ हें। कर्म के 
सत्य का नाम सत्य है और मन के या विचारों के सत्य का नाम 
ऋत है । कर्म सत्य और मानस सत्य इनके सम्मिलित बल से राष्ट्र 
बलवान होता हे। इन दो प्रकार के सत्यों को प्राप्त करने के लिये 
जीवन के कटिबद्ध ब्नत का नाम दीक्षा है। दीक्षित व्यक्ति सत्य के साथ 
आँख' से आँख मिलाकर देखता है। दीक्षा के अनन्तर जीवन में जो 
साधना की जाती है वही तप है। तप के फल का विद्व-हित के 
'लिये विसर्जन यज्ञ है । उन पाँचों को प्राप्त करने की बुद्धि या भावना 
ही ब्रह्म या ज्ञान है । 

मातृभूमि का स्थूछ रूप पत्थर चट्टान और मिट॒टी का एक जमघट 
है, किन्तु इस मातृभूमि के पास एक हृदय है। जो ध्यान की शक्ति से 
देखते हें उन्हें इस हृदय का परिचय होता है। केवछ मन की दाक्ति से 
मातुभूमि के हृदय के निकट पहुँचा जा सकता हैँ । ऋषि के शब्दों में 
मातुभूमि का हृदय सत्य से घिराहुआ है और वह अमर है। उस हृदय 
“का निवास किसी शिल्ग या भूमि में नहीं है वह परम व्योम या भावनाओं 
के महान्‌ आकाश में है। कहा गया हैँ कि पहले यह पृथिवी जल के 
“भीतर छिपी हुई थी, पूर्व मनीषी अपने ध्यान की शक्ति से इसके 
पीछे चले तब यह उनके लिये,प्रकट हुई। ऐसी यह भरमि उत्तम राष्ट्र 
में हमें तेज और बल प्रदान करने वाली हो।' यह अत्यन्त काव्यमय 
कल्पना हूँ कि आरम्भ में यह पृथिवी समृद्र के नीचे छिपी थी। उस 
समय विश्वकर्मा ने अपनी हवि डाली। ब्रह्मा की सृष्टि में जितने पदार्थ 


(१) याण्णबेडघि सलिल मग्न जासीदयां सायाभिरन्ववचरन्मनीषिण: । 
यस्या हृदयं परमें व्योमन्‌ सत्येनावृतममृतं पृथिव्या:। 
सा नो भूसिस्त्विषि बल राष्ट्र दधातत्तमे॥(७) 


७9९ पृथिवी सूकक्‍त 


हैं वे सब विश्वकर्मा की हवि में सम्मिलित हैँ । इस मातृभूमि के पास 
भोगों से भरा हुआ एक पात्र है, वह पहले अदृश्य था। जो मातृमान्‌ हैं वह 
केवल उनके लिये प्रकट होता है (भुजिष्य॑ं पात्र निहित गृहा यदा विभेगि- 
डभवन्मातृवद्म्य: ६०) । वस्तुत: माता का स्तन पुत्र के लिये भुजिष्य 
पात्र है। जन्म से पहले वह पात्र गृहानिहित रहता है, पर जन्म लेते 
ही मातमान्‌ पुत्रों के लिये उस पात्र में क्षीर प्रकट हो जाता है। इसी 
उपमा के अनुसार ऋषि की कल्पना है कि राष्ट्र में जितने जन हें वे 
अपनी पृथ्वीपुत्र भावना के आधार पर ही भूमि से प्राप्त होने वाले 
भोगों के अधिकारी बनते हैं। जो मातुमान्‌ नहीं है, मातृभूमि को अपनी 
माता नहीं समझता, जिसमें पुथिवीपुत्र भावना का अभाव है, ऐसे व्यक्त 
जन या समुदाय को राष्ट्र से मिलने वाले लाभ और भोगों पर कोई 
नेतिक अधिकार नहीं । माता और पुत्र, पृथ्वी और जन दोनों की वृद्धि 
साथ-साथ होती हे (सानो भूमिवर्धयद्‌ वर्धभाना, १३)॥।॥ 

कवि की दृष्टि में यह भूमि सब भुवनों में अग्रणी है, इसी कारण 
ऋषि ने उसे अग्रेत्वरी ) आगे जाने वाली ) *कहा है।इस नेतृत्व-पद के पीछे 
सहस्रों वर्षों की साधना और कमंशक्ति छिपी हुई थी। जो भूमि स्वयं 
अग्रणी है वही अपने पृत्रों को प्रतिष्ठा और सम्मान का स्थान प्राप्त 
करा सकती हे (पूर्वपेये दधातु ) ।१ राष्ट्र की इस उत्तम स्थिति के 
व्यवहार सूत्र इस प्रकार कहे गए हें-- 

१-- में जो कहता हूँ उसमें शहद की मिठास घोलकर बोलता हूँ।” 

२-- जिस आँख से में देखता हूँ उसे सब चाहते हें।” हमारा दृष्टि- 
कोण विश्व का दृष्टिकोण हैं अतएवं सबके साथ उसका समन्वय है; 
किसी के साथ उनमें विरोध या अनहित का भाव नहीं है। 


(१) भुवनस्य अग्रेत्वरी (अग्न --इत्वरी) लीडर आब आल दी वर्ल्ड 
(ग्रिफिथ अथर्वं० १२११॥५७)। द 
(२) प्र्वपेष-फोरमोस्ट रेंक एंड स्टेशन, ग्रिफिय। 


भारत की मौलिक एकता ८० 


३-- परन्तु मेरे भीतर तेज (त्विषि) और शक्ति (जूति) है ।' 
हमारा व्यवहार और स्थान वसा ही है जैसा तेजस्वी और सशक्त का 
होता है । 

४--जो मेरा हिसन या आक्रमण (अवरोधन ) करता है उसका में 
हनन करता हूँ। इस नीति में राष्ट्र के ब्रह्ययनल और क्षत्रवल का 
. समन्वय है। 

इस भूमि की अच्तरात्मा अध्यात्म भावों के साथ मिली हुई है (संवि- 
दाना दिवा ६०)। धर्म के नियम इसे धारण कर रहे है (धर्मणा घृता, १७) । 
जीवन और सुष्टि को धारण करने वाले नियमों की संज्ञा धर्म है । 
मतमतान्तरों का नाम धर्म नहीं, किन्तु सत्य का ही पर्याय धर्म हूँ। 
इस भूमि में आरम्भ से ही सर्वंसम्मति से धर्म के कल्पवक्ष का रोपण 
किया गया। इसके पुत्रों ने जानबुककर इन्द्र का वरण किया, वृत्रासुर का 
नहीं (इंद्र वुणाना पुथिदी न बृत्रमू, ३७) । 

इस प्रकार संस्कृति के उष:काल में ही मातृभूमि के आदर्श स्वरूप 
की कल्पना की गई। इस आदर्श की एकता में ही राष्ट्र की वास्तविक 
एकता हैँ। जैसे घोड़ा अपने शरीर से धूछ भाड़ता है उसी प्रकार इस 
पृथिवी पर जन चारों ओर फैल गए. (५७) और सब यथास्थान बस 
गए। ये सब घटनाएँ अपेक्षाकृत गोण हूँ, किन्तु मातृभूमि के इस आदर्श- 
स्वरूप का अस्तित्व, उसकी मान्यता और भक्त यही जन की समग्रता 
और एकता करने वाला अन्तर्यामी सूत्र है। जो इस सत्य के आदर्श को 
मानते हें वे ही मातृभूमि के सच्चे पृथिवीपृत्र हैं। 


अध्याय ४ 
तीथ ओर पुण्य-क्षेत्र 


जन का मातुभूमि के प्रति उत्कट प्रेम तीर्थों की कल्पना के रूप! 
में प्रकट हुआ। तीर्थ भूमि पर फेलते हुए जन सन्निवेश के नये-नए 
केन्द्र थे। ऊपर कहा गया हैँ कि यज्ञों का सिलसिला नदियों के किनारे 
आगे बढ़ा। अग्नि की नई-नई वेदियाँ नये सच्निवेशों के रूप में स्थापित 
होने लगीं। वे ही तीर्थो' के रूप में जन के लिये नये निवास केर्ध 
बने। फैलते हुए जन ने प्रत्येक भू-भाग के साथ स्व या अपनेपन का _ 

सम्बन्ध स्थापित किया। इस सम्बन्ध को बनाने की सबसे प्रभावशाली 
युक्ति भूमि को देवत्व प्रदान करना है। जिस भू प्रदेश को हम देवता 
मान लेते हैँ उसका अस्तित्व और आकर्षण अमर हो जाता है। नदियों, 
पर्वतों और जंगलों से भरे हुए विद्याल देश में भूमि को साथ आत्मीयता 
स्थापित करने के लिये सबसे सुन्दर और स्थायी युक्ति तीर्थ निर्माण 

भा० ६ | 
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के रूप में स्वीकृत हुई । प्रत्येक नदी, जलधा रा, भरना, कुंड, जलाशय और 
पर्वत का नामकरण करना और उसके साथ किसी-न-किसी देवता, 
पृर्ब॑ंज, ऋषि एवं तपस्वी का सम्बन्ध जोड़ना यह तीर्थ निर्माण का 
आवश्यक अंग है। इस प्रकार जो स्थान देवत्व प्राप्त कर लेते हें 
बे जन की भावनाओं के साथ अन्तरंग रूप से जुड़ जाते हैँ। उन तीथ्थों 
की सर्वमान्यता के द्वारा जन में परस्पर ऐक्य का प्रसार होता है। 
उदाहरण के लिये, हिमालय में भारतीय तीर्थ॑स्थानों के महत्तवपूर्ण गुच्छे 
हैं । हिमालय केवल पत्थर-मिट्टी का ढेर नहीं है, वह रूता वनस्पति, 
श्रोषधि, पुष्प और रत्नों का निरा उत्पत्ति स्थान नहीं है । हिमालय का 
सच्चा स्वरूप कवि के शब्दों में देवतात्मा हैँ, उसके प्रदेश देवभूमियाँ 
हें (कालिदास) १। हिमालय के देवता होने की यह भावना समस्त 
राष्ट्र में व्याप्त हो गई। देश का कोई भाग ऐसा नहीं बचा जहाँ कि 
जनता ने हिमालय सम्बन्धी इस दृष्टिकोण को न अपना लिया हो। 
इस विश्वास के सर्वत्र मान्य होने के कारण पूर्व-पश्चिम और उत्तर-दक्षिण 
से सब लोग हिमालय दरशशन के लिये आने लगे और आज भी उस अभिलाषा 
से आते हैं। हिमालय के सम्बन्ध में यह संस्कार बचपन से ही प्रत्येक 
भारतीय के मन में दृढ़ हो जाता है। हिमालय का यह देवत्व कोरी 
कवि-कल्पना भी नहीं है जिस पर्व॑तराज के उच्च शिखरों की 
हिमराशि मातृभूमि का सुन्दर मृक्‌ट है, जो हमारे मेघजल, वर्षा-संस्थान 
और ऋतुचक्र के क्रम को चलाता है, जिसने अपनी नदियों द्वारा 
करोड़ों वर्षों के निरन्तर श्रम से हमारे छिये पवित्र, विस्तृत और 


क्‍ (१) अस्त्युत्तरस्थां दिशि देवतात्मा हिमालयो नाम नगाधिराजः | 

(कुमारसंभव १११) दिव॑ यदि प्राथयसे वथाश्रमः पितुः प्रदेशास्तव देव- 
भूसयः ॥ (कुमार० ५४५) । ब्रह्मचारी बेश में शिव पावेती से कहते 
हँ--यदि स्वर्ग की अभिलाषा से तप करती हो तो श्रम व्यर्थ है, 
बयोंकि हिमालय के स्थान स्वयं देवभूसि है ।* 
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सुन्दर मातृभमि का निर्माण किया हैँ, उस हिमाऊुय का देवत्व स्वयं 
सिद्ध है । उसके उपकार से भारतीय मानव का मन अचम्भे में आ जाता 
है। मातृभूमि के लिये हिमालय के अनुग्रह अनेक प्रकार के हें। हमारे 
पूर्वजों ने हिमालय के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध स्थापित किया । उसके दिव्याः 
रूप के दर्शन के लिये वे यात्रा दल बना कर निकले और हिमालय के. 
अन्तर में बैठ कर उसके स्वरूप का अन्तरंग परिचय प्राप्त किया।! 
हिमालय के भूगोल का निर्माण शतप्रतिशत भारत राष्ट्र की देन है ॥ 
हिमालय की जो तीन रूम्बी बाहियाँ एक दूसरे के समानान्तर पूरब-परिचम' 
चली गई हें उन्हें भी प्राचीन भारतीयों ने अपनी पैनी आँख से पहचान 
लिया था। उनके नाम बहिगिरि, उपगिरि और अन्तगिरि हे (सभा० 
२७३ ) । बहिगिरि में सिवालक तराई भाभर के जंगल हें। वनस्पत्ति 
और जन्‍्तुओं की विविधता में संसार का कोई हिस्सा शिवालक और उसकी 
दूनों का मुकाबला नहीं कर सकता। इससे ऊपर चार हजार से आठन्वौ 
हजार की फूट की ऊँचाई तक हिमालय की उपगिरि नाम की शखला है 
जिसे पाली में चुल्लहिमवन्त' (अं० रूसर हिमालय) कहा गया है| कश्मीर, 
चम्बा, कांगड़ा, शिमला, गढ़वाल, कुमाऊं आदि की प्रसिद्ध और मुख्य 
बस्तियाँ इसी में हे, जेसे नैनीताल, मसूरी, शिमला आदि। हिमालय का: 
अन्तगिरि भाग उसकी गर्भ श्ंखला के ऊँचे पहाड़ों में है, जिसे पाली साहित्य" 
में महाहिमवन्त' (अं० ग्रेट सेंट्रल हिमालय) कहा गया है। नंगा परववेत;, 
बंदरपूंछ (यामुनपर्वत), केदारनाथ, बदरीनाथ, नन्‍्दादेवी, धवलगिरि, 
गोसाई थान, गौरीशंकर आदि १८-२० हजार फूट और उससे अधिक 
ऊँची चोटयाँ इसी में हें जिन पर सदा बफ जमी रहती है१* । हिमालय 


(१) जयचद्धविद्यालंकार, भारतभूमि, पृ० १११, जहां हिमालय के 
भूगोल का अत्यन्त सुलभा हुआ विवेचन हे । हिमालय के देव भूमि 
बनते का कारण हैं वहां विष्णु और शिव जसे देवों की 
तपदचर्या । इन देवताओं के लिये भी जीवन में दीघेकालीन 
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की ये तीन श्ंखलाएं इस पहाड़ पर चढ़ने की मानों त्तीन सीढ़ियाँ है 
जिनमें से पहली सीढ़ी हर की पड़ी” के रूप में गंगाद्वार या हरिद्वार 
में शुरू होती है। 

हिमालय को देवस्थान बनाने के लिये सबसे पहला प्रयत्न नामकरण 
के रूप में प्रकट हुआ। भौगोलिक नाम प्रातत्त्व के स्मारकों से भी 
अधिक स्थायी होते हैं। इस विषय में हिमालय के भूगोल का अध्ययेच 
करने वाले बुरर्ड और हेडन नामक विद्वानों ने उसके सुन्दर काव्यमब 
नामकरण से प्रभावित होकर इस प्रकार लिखा हँ--'प्राचीन नाम अपने 
संगीत और वाल से हमें प्रभावित करते हें। हिमालय और कैलास जैसे 
नाम प्राचीन स्मारक हें, जिनकी तुलना अशज्योक के स्तम्भों से की जा सकती 
है। गंगोत्री और बदरीनाथ जेसे नाम उन आये यात्रियों के साहस और 
उद्योग की याद दिलाते हें जो हिमालय के जोते घादे और दरी' 
द्रोणियों में घुस जाने वाले पहले घृमक्कड़ थे। हिमालय पर गंगा की 
द्रोणी में नदी धाराओं, देवस्थानों, चोटियों और बस्तियों के नाम संस्कृत 
भाषा के सौन्दर्य के अनुपम उदाहरण हेँ' । और भी, 'हिमालय में गंगा की 
द्रोणी की भौगोलिक छान-बीन ईसा से सैकड़ों वर्ष पहले आये लोग 
कर चुके थे। उन्होंने नदी का नाम गंगा रक्खा और उसे हिमवन्त की 





कठोर तपदचर्या मानसिक समाधि की कल्पना सचम्‌च अद्भुत हे । जहां 
इस समय विद्याला बदरी हैँ वहां गन्धमादन पर्वत की चोटी पर नर 
नारायण ने आश्रम बनाकर तप किया । वनपवव में लिखा हैँ कि कृष्ण 
ने विज्ञाला बदरी में एक पेर से खड़े होकर केवल वायु खाकर सौ 
वर्ष तक तप किया ( वनपर्व १०१ )। कंछास पर शिव ने दीघंकाल तक 
अखण्ड समाधि लगाई । इस प्रकार इन महान्‌ देवों की तपश्चर्या द्वारा 
हिमालय को यह पविन्नता मिल्ली । 

(१) ए स्केच आव दी ज्योग्राफी एण्ड दी ज्यालाजी आव दी हिसा- 
लग, भाग १, पु० ७. ' 
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पृत्री कहा। हिमाल्‍लूय में गंगा की दो शाखा नदियों को उन्होंने अलक- 
तन्‍दा और भागी रथी नाम दिया, पिछला नाम राजा भगीरथ से पड़ा है। 
रामायण में गंगा को समुद्रपत्नी कहते हुए अत्यन्त पवित्र और पाप- 
हारिणी कहा गया है। आज गंगा भारतवर्ष की सबसे पवित्र नदी हें। 
हिमालय के भी किसी अन्य प्रदेश में भौगोलिक नामों का ऐसा काव्यमय 
सिलसिला नहीं मिलता जैसा गंगा से युक्त हिमालय के प्रदेश में; और 
न संसार में अन्यत्र कहीं भौगोलिक नामों की इतनी मूल्यवाव और 
प्राचीन निधि पाई जाती है। ये नाम प्राचीन भारतीय भूगोल शास्त्रियों 
की कला के अद्भुत नमूने हें; अर्वाचीन भूगोरू न केवल इनकी प्रशंसा 
करता है बल्कि इनसे ईर्षा भी (वही, भाग ३, पू० ८०)। जैसा हम 
भूमि परिचय तामक अध्याय में बता चुके हें अलकनन्दा, भागीरथी, 
मन्दाकिनी, जाह्नवी, इन चार मुख्य धाराओं के सम्मिलन से गंगा बनी 
हैं। इनके अतिरिक्त विष्णू गंगा, विरहीगंगा, वसुगंगा, क्षीरगंगा आदि 
अन्य कितने ही नाम इस भौगोलिक काव्य के सुन्दर पद हैं। संस्कृत 
नामों का यह अध्याय देश के प्रत्येक भू-भाग में फैला हुआ है। स्वयं 
हिमालय से मैदानों की ओर बहकर आनेवाली नदियों के नाम कितने: 
सुन्दर है ? सरयू, इरावती (सदानीरा), कौशिकी, वाग्मती, विष्णुमती, 
अरुणा, ताम्रा, त्रिस़्ोतसा, करतोया, ब्रह्मपुत्र आदि नाम अतीव सुन्दर हैं। 

इन नामों पर संस्कृत भाषा की छाप है। आर्यजाति ने जिस 
प्रकार शर्ने: श्न: समस्त देश को अपने उपतनिवेश चक्र के अन्तर्गत 
' सम्मिलित किया उस दीर्घकालीन खंखला की कड़ियाँ इन नामों में मिलती 
हैं। नामों के रूप में भूमि पर मानों जन की भाषा और भावों की 
अमिट छाप छगी हुई है। 

भौगोलिक नामकरण के पीछे यह तत्त्व छिपा हुआ है कि प्रत्येक 
स्थान के साथ जन के इतिहास का अभिन्न सम्बन्ध है। अवश्य ही जिस” 
समय भारतीय मनुष्य इस भूमि पर फैले और उन्होंने इस पर अधिकारः 
किया उनके पराक्रम का इतिहास और उनके पथिकृत्‌ नेताओं के चरित्र 
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और नाम भूमि के साथ सम्बन्धित हो गए। वसिष्ठ, विश्वामित्र, भृगु, 
'कणव, अगस्त्य आदि अनेक ऋषियों के नामों से स्थानों का नामकरण 
(किया गया। नामकरण से भी अधिक महत्वपूर्ण वे स्थल माहात्म्य हें 
जो भिन्न-भिन्न स्थानों के लिये बनाएं गए। भूमि को देवत्व प्रदान 
'करने की पूरी युक्ति इन माहात्म्यों में है। हम उस पूर्व युग की कल्पना 
कर सकते हैं जब जनता के बढ़ते हुए रथ का पहिया किसी सरोवर 
था नदी के तट पर रुका होगा। पथिक्ृत्‌ पूर्व पृरुषों ने श्रद्धा से मातृ- 
अमि के उस भाग को प्रणाम किया होगा । वहाँ उन्होंने यज्ञ किए, वेदियाँ 
और यूप स्थापित किए, किसी देवता का सम्बन्ध स्थापित किया, 
किसी ऋषि या महापुरुष के चरित्र की छीलास्थली बनाई, अथवा 
"किसी तपस्वी के तप के क्षेत्र के रूप में उसे देखा और उस विशेष 
'भूमि की प्रशंसा में एक माहात्म्य रचा। इस प्रकार जिस तीर्थ का निर्माण 
हुआ उस समय वही केन्द्र उनकी दृष्टि में महत्त्वपूर्ण था, मातृभूमि के 
शूढ़ हृदय को उसके रूप में वे प्रत्यक्ष देखते थे। इस प्रकार चारों 
दिशाओं में पवित्र तीर्थों का जाल बिछ गया। 
ये तीर्थ स्थान किसी एक धर्म या सम्प्रदाय तक सीमित नहीं हें। 
अत्येक मत और विश्वास के लोगों ने अपनं(-अपनी दृष्टि से इन स्थानों की 
कल्पना की है । कभी-कभी एक ही पुण्य स्थल में कई धर्मों के अनुयायियों 
ने अपने केन्द्र बनाए, और परस्पर के मिलने से जनता में एक दूसरे के 
देवताओं का आदान-प्रदान हुआ। ये स्थान महातीर्थ बने। जो केन्द्र 
अमे, विद्या, व्यापार और राजनीति इन चारों दृष्टियों से मह वपूर्ण थे 
थे महापुरी के रूप में समस्त देश में मान्य समझे गए। स्कन्दपुराण के 
'काशीखंड में कहा है कि तीर्थों के दो भेद हैं, मानस तीथे और भौमतीर्थ। 
वजनके मन शुद्ध हे, जो आचारवान्‌ ज्ञानी और तपस्वी हैं, ऐसे लोग 
भानसतीर्थ हैं। जितेन्द्रिय जहां रहते हें वहीं वे तीर्थ बनाते हें । भौमतीर्थ 
चार प्रकार के हैं, अर्थतीर्थ (नदियों के तट और संगम पर व्यापार केन्द्र), 
चघमंतीर्थ (प्रजाओं को धर्मपालन के निमित्त पवित्र धर्मंनीति के केन्द्र), 
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कामतीर्थ (कला और सौन्दर्य साधना के केचद्ध), एवं मोक्षतीर्थ (विद्या, 
ज्ञान और अध्यात्म के केन्द्र) । जहाँ इन चारों का समवाय हो और 
जीवन की बहुमुखी प्रवृत्तियों के सूत्र मिलते हों, वे बड़े तीर्थ महापुरियों 
के रूप में प्रसिद्ध हो जाते हैं, जसे काशी, प्रयाग, मथुरा, उज्जयिनी आदि । 
नगर निर्माण के लिये आवश्यक तत्वों का समावेश तीर्थों की रचना में 
भी पाया जाता है, किन्तु जनता की दृष्टि से तीथों में एक अतिमानवी 
आध्यात्मिक आकंण था जिसके कारण छोग सांसारिक स्वार्थों से ऊपर 
उठकर तीर्थों की ओर आह्ष्ठ होते थे। तीथों के प्रति सामान्य जनता 
के दृष्टिकोण को महाभारतकार ने इस प्रकार व्यक्त किया ह-- ऋषियों 
ने वेदों में बहुत से यज्ञ कहे हैं। उनका फल जीते जी और मर कर 
लोगों को मिलता है, लेकिन दरिद्र जनता को वह फल कैसे मिल सकता 
है? यज्ञों के लिये ठाट-बाट और सामग्री की आवश्यकता होती है। 
निर्धभ लोग अकेले, बिना बहुत व्यय के यज्ञों का फल पा सकें, 
इसकी युक्ति तीर्थ यात्रा है। वस्तुतः तीर्थों में जाने का पृण्य यज्ञों से 
भी अधिक है। जो पुण्य बहुत दक्षिणावार्क अग्निष्टोमादि यज्ञों के करने 
से नहीं मिलता वह तीथ॑ में जाने से मिलता है! (वन० ८०।३४।४० ) । 
इस प्रकार जनता को भी सांस्कृतिक आन्दोलन में सम्मिलित करने के 
लिये तीर्थयात्रा बड़ी सहायक हुई। दूर बस्ती, जंगल और पहाड़ों में 
रहनेवाले लोग जो धर्म, संस्क्ृति, विद्या और सदाचार की प्रवृत्तियों से 
अपरिचित रहते थे वे भी' तीथयात्रा के निमित्त स्वेच्छा से तीर्थ केन्द्रों . 
में आते और उनके संस्कार ले जाते थे। 

तीथयात्रा मातृभूमि के प्रति उत्कट प्रेम की सर्वेथा अभिव्यक्ति 
हैं। यह दंश पूजा की ऐसी विधि है जिससे धामिक भावों को बल मिलता 
हैं और साथ ही भौगोलिक चेतना बढ़ती है । तीर्थ॑यात्रा से मिलने वाले 
पुण्य छाभ के पीछे और भी कितने ही लाभ छिपे हें, जैसे स्थानों के 
प्राकृतिक सौन्दर्य का परिचय, वहाँ के अद्भत शिल्प, स्थापत्य, कला 
ओर देवमंदिरों के दर्शन से कलात्मक शिक्षण, एवं भगोल का साक्षात्‌ 
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ज्ञान । मथुरा, काशी, कांची किसी समय कला के प्रसिद्ध केन्द्र थे। छाखों 
मनृष्य उनकी वाधिक यात्रा करते और उस अद्भुत कला सामग्री को 
अपनी आँखों से देखते थे। आज उस सामग्री के कुछ टूटे-फूटे भाग 
हमारे संग्रहालयों में रह गए हें, किन्तु वे जनता के जीवन का भाग 
नहीं बने हैं। तीथं कला के सार्वजनिक संग्रहालय थे जहां प्रतिवर्ष दशकों 
का तांता निश्चित था। काशी जैसे तीर्थों में विद्या की भी राजधानी थी । 
कितने ही तीर्थ-स्थान प्राकृतिक सौन्दय्यं के विलक्षण स्थल हेँ। वस्तुतः 
हम अपनी नई आंख से भी प्रकृति-सौन्दर्य का शायद ही कोई ऐसा 
स्थान ढूंढ सके जिसे पहले से ही पहचान कर तीर्थ न बना लिया गया 
हो। पर्वतों की गुफाओं और नदियों के संगम की भारतीय मन के ऊपर 
पवित्र प्रतिक्रिया होती है। ऐसे स्थल मनुष्य के मन को म्रबुद्ध करते हें 
और उसे प्रकृति में निगृढ़ रहस्यमयी शक्ति का चिन्तन करने की ओर 


प्रवृत्त करते हँं--- 
उपहवरे गिरीणां संगमे च नदीनां । ( ऋक्‌० ८६२८; 
'घिया विप्रो अजायत । यजु० २६॥१५ ) 
पवंतों की गोद में, नदियों के संगम पर, ज्ञानी की बुद्धि उत्पन्न 
होती है। 


इस सत्य का अनुभव सभ्यता के उष:काल ऋग्वेद के युग में ही 
कर लिया गया था जब आर्य छोग चारों दिशाओं में भूसन्निवेश के 
सूत्र छोड़ रहे थे। इसी नींव पर तीर्थों की कल्पना हुई । हम देखते हें 
कि हिन्दुओं की तीर्थयात्राएँ हिमाच्छादित पर्वत श्ंगों और वक्ष वनस्पतियों 
से भरे हुए अरण्यों की ओर ले जाती है जहां माचवी संसर्ग से 
अकलषित प्रकृति शान्ति, आनन्द और प्राण की धाराएं बहाती है। 
सुन्दर स्थछों के विषय में भारत का यह दृष्टिकोण पद्चम से भिन्न 
है एवं प्रकृति के स्वर में स्वर मिला कर आनन्दोत्सव मनाने का ढ़ंग 
भी अलग है । सुन्दर स्थान मनुष्य में रंगरेलियों की चाह या भोग की 
भूख उत्पन्न नहीं करता; वह तो आत्मसंयम और एकान्त चिन्तन कीः 
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स्थल है जो मनुष्य के मन को भटका देकर ऊपर उठाता है और 
प्रकृति के अधिष्ठातृदेव के सान्निध्य में खींचता है। हिमालय में गंगा 
को उपरली धाराओं के मिलने से बने हुए अनेक प्रयाग इसके उदा- 
हरण हें। विष्णुप्रयाग*, नन्दप्रयाग*, कर्णप्रयाग*, रुद्रप्रयाग ४, देव-- 
प्रयाग *, और गंगा द्वार* के तीर्थस्थान एक ओर प्रकृति के अमित 
झोभास्थल हें, दूसरी ओर धार्मिक दृष्टि से उनकी स्थिति बहुत ऊँची 
है। कल्पना कीजिए अमरीका के न्यागरा प्रपात कहीं गंगा के प्रपात 
होते तो वहां उजानी (उद्यात भोजन ) और मनचंगे उत्सवों के स्थान में तीर्थ 
यात्राओं के दृश्य होते, वाटिकाओं के स्थान पर आश्रम, और विश्वान्ति 
गृहों के स्थान में मानवी कछा के चमत्कारी प्रतीक देवालय होते। 

(१) बद्रीनाथ की ओर से अवतीर्ण विष्णुगंगा जिसे सरस्वती भी" 
कहते हे, ओर द्रोणगिरि के पद्चिम से आई हुई धौली गंगा का जोशी 
मठ में संगम । 

(२) विष्णुप्रयाग से बहकर आई हुई अलूकनन्दा और नन्‍्दाकना' 
पर्बत से बहकर आई हुई ननन्‍्दाकिनी का संगस । 

(३) नन्‍्दाकोट और त्रिशुल शिखरों के जलों को रानेवाली पिडरगंगा' 
ओर अलकनन्दा का संगम । 

(४) केदारनाथ की ओर से आने वाली सनन्‍्दाकिनी और अलकनन्दा' 
का संगम । 

(५) गंगोन्नी से आनेवाली भागीरथी का अलकनन्दा के साथ संगम | 
अलकनन्दा की चौड़ी धारा घीर और द्ञान्त है, किन्तु भागीरथी बड़े: 
गजन-तजन के साथ उछलती हुई धारा से उसमें मिलती है । यह दृश्य 
अत्यन्त रमणीक हे । 

(६) देवप्रयाग से नीचे नदी की धारा का नाम गंगा पड़ता है।' 
यही कनखल के पास पहली बार मैदान में उतरी है, इसे ही गंगा 
द्वार कहते हैं । | 
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यहां के लोग प्रषात की शक्ति को स्थल उपयोगिता के काम में न 
लगा कर वहां शरीर की सुध-बुध भुला देनेवारे चतत्य के ध्यान में 
अपने आप को लीन करते । 

इस प्रकार प्राकृतिक स्थलों में तीर्थयात्रा ठेट भारतीय जीवन विधि 
है। बच्चे, बूढ़े, यूवा, स्त्री, पुरुष सब इसमें भाग लेते हैँ । भारतीय मानव 
'के जीवन में इसका बहुत कुछ स्थान है। जब उपयुक्त समय आता 
है लाखों मनुष्यों के मन में हिलोर उठती है और वह देश के कोने- 
कोने से जनता को निकाल कर तीर्थ में एकन्न कर देती है। आज भी 
राष्ट्रीय जीवन की कोई दूसरी प्रेरणा इतनी बलवती नहीं है। कुम्भ के 
अवसर पर रूगभग दस लाख यात्रियों का समूह हिमवन्त की पुत्री गंगा 
'का अभिनन्दन करने के लिये हिमालय की गोद में भर जाता है। कार्तिक 
पूणिमा के दिन निर्मेल आकाश की छिटकती चांदनी में छाखों व्यक्ति 
गंगा के किनारे एकत्र होकर सामूहिक स्तान करते हैँ। प्रयाग में चिवेणी 
संगम, बद्रीनाथ, अमरनाथ, उज्जेन, गया, जगन्नाथपुरी, तिरुपति बालाजी, 
दक्षिण मदुरा, सेतुबन्ध रामेदवर, द्वारका--इसी प्रकार के देश प्रसिद्ध 
तीर्थ हैं जो प्रतिवर्ष धर्म के द्वारा देश दर्शन के लिये जनता का 
आवाहन करते हेँ। तीर्थयात्रा देश-दर्शन का बहुत सुन्दर साधन रहा 
हं। पंदल यात्रा में लोगों को देश की तिल-तिहरू धरती को साथ परिचित 
होने का अवसर मिलता था। रेल की सुख सुविधाओं से. पहले अत्यन्त 
कष्ट सहकर जनता देश पश्रमण की अपनी साध पूरी करती थी। 
तीर्थयात्रा के धरातल पर जनता की दृष्टि में सारा देश एक होता 
हैं। मन की उस पवित्र और उच्च भूमिका में प्रत्येक व्यक्ति मातभमि 
के शरीर को एक समभकर दिशा और दूरी के व्यवधान से ऊपर 
उठकर देखना चाहता है। बलूचिस्तान में हिंगुलाज तीर्थ, कश्मीर में 


(१) राघाकुमुद मुकर्जो फन्‍्डासेन्टल यूनिटि आफ इण्डिया, 
गन यू ५ ३७, ठ् हि ह " 
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अमरनाथ, असम प्रदेश में कामाक्षा तीथं और दक्षिण दिशा में कुमारी 
तीर्थ, ये देश की चारखूटों के चार पवित्र स्थान हें जहां सब. ओर के 
लाखों यात्री प्रतिवर्ष जाकर दर्शन, करते हैं और मार्ग में आनेवाले 
अनेक रमणीक स्थानों को देखते हुए जाते हेँं। कभी-कभी गांवों से 
सेकड़ों यात्रियों की टोलियां एक साथ उठती हें। जैसे आजकल के 
धुमक्कड़ दक कन्धे पर थैला डालकर निद््व॑न्द मन से मूंह उठाए हुए 
केवल यात्रा का सूख लेने के लिए निकलते हें, ऐसे ही प्‌्वकाल में लोग 
कन्धे पर कांवर उठाते थे। इन्हें कंवरतिए” कहते हें। मातृभूमि की 
एकता के स्वप्न को ये स्थूल प्रतीक द्वारा पूरा करते हें। हिमालय में 
यंगोत्री का पूजनीय जल लेकर वे पद संचार से गांव-गांव विचरते 
हुए समुद्र के छोर पर स्थित सेतुबन्ध रामेश्वर में शिव पर उसे चढ़ाते 
हैं। तीर्थयात्रा भारतीय गृहस्थ और साधू सम्प्रदाय दोनों में ही अत्यन्त 
व्यापक मान्य और प्राचीन विधि हैँ। सांस्कृतिक एकता को पोषित 
ओर संवधित करने में इसका बड़ा हाथ रहा है । 

भारतवर्ष के तीथों का विवरण देश दर्शन के इस प्रभावशाली और 
व्यापक चित्र को बहुत अच्छे ढंग से हमारे सामने रखता है। इस 
मानचित्र का पहला सूत्र चार धाम की यात्रा है। ठेट देहात में भी 
हम चले जांय जहां लोगों का भौगोलिक ज्ञान बहुत ही सीमित है 
वहां भी चार घाम का नाम छोगों ने सुना होगा । जिनका भौगोलिक 
ल्लितिज अपनी तहसील या जिले तक परिमित है वे भी उत्तर के 
बदरी-केदार, पूरब के पुरी जगन्नाथ, दक्षिण के सेतुबन्ध रामेशवर और 
परिचम के द्वारका के नाम जानते हे * । बहुत करके गांव में ऐसे. व्यक्ति 


(१) शंकराचाय ने भी देश के चार कोनों में चार मठों की स्थापना 
की थी, बदरी केदार में ज्योतिर्मठ, पुरी में गोवर्धन मठ, दक्षिण में 
श्ृंगेरी सठ ओर द्वारका सें शारदा सठ। भारतीय दर्शन और धर्म के 
तेत्र में इन केसद्रों ने पर्याप्त कार्य किया है। 
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भी मिलेंगे जो अपने जीवन में ही चार धाम की यात्रा पूरी कर चुके 

हों या जिनके किसी वृद्ध पूृ्वेज ने यह यात्रा की हो । 
यों तो देश में अनेक नदियां पवित्र मानी गई हैँ, किन्तु सात नदियों 
की गिनती भौगोलिक एकता की सूचक है। स्तान के समय यह दरलोक 

पढ़कर इन नदियों का आवाहन किया जाता है-- 

गंगें च यमुने चेव गोंदावरी सरस्वती। 
नमंदे सिन्धू कावेरि जलेड स्मिन्सल्िधि कुरु। 

स्‍्तान के घड़े भर जल में और गंगा, यमुना, सरस्वती, नर्मदा, गोदावरी, 
कावेरी और सिन्धु इन सात नदियों के पवित्र जलों में पारस्परिक 
एकता की भावना अत्यन्त इराघनीय है । बड़े सरल और सीधे शब्दों 
में यह मात्‌ भूमि के अखंड स्वरूप का दैनिक पारायण है। इसी प्रकार 
सप्तमहापुरियों की कल्पना भी देश के व्यापक मानचित्र का संक्षिप्त 
सूत्र है। अयोध्या, मथुरा, माया (मायापुर-हरद्वार), काशी, कांचीपुरी, 
अवन्तिका (उज्जन), द्वारका, ये सात पुरी मोक्ष देने वाली है। 
इसमें भी उत्तर दक्षिण दोनों भाग पवित्र कहे गए हैं। प्राणों के 
अनुसार चार तीर्थ माने जाते हें--पूर्व में इवेतगंगा, दक्षिण में धनुषतीर्थ 
(समुद्र के किनारे धनुष्कोटि), पश्चिम में गोमतीकूंड (द्वारका में गोमती 
नदी ) और उत्तर में तप्तकुंड* । इस प्रकार दक्षिणी समुद्रतठ से उत्तराखंड' 
के बदरीनाथ तक और परिचमी समुद्र के गोमती तीर्थ या द्वारका तक देश 
का भौगोलिक रूप इस सूत्र में पिरोया गया है। पम्पासर*, बिन्दुसर१, 





(१) बदरीनाथ में गरम जल के कुण्डश 
(२) तुंगभद्रा की एक सहायक नदी जो ऋष्यम्‌क पर्बेत से निकलती 
है (बिलारी जिले के हम्पी स्थान के उत्तर में है) । इसी के समीप 
पम्पा सरोवर है। द ः 
(३) भुवनेश्वर (उड़ीसा) में कहा जाता है कि शिव ने अपने 
त्रिशूल से सरोवर का निर्माण करके दुर्गा की प्यास बुझाई थी, जक 
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नारायणसर*, और मानसरोवर ये चार अत्यन्त पवित्र सरोवर क्रमशः 
दक्षिण, पूर्व, पश्चिम और उत्तर में स्थित हें। इसी प्रकार चार प्रधान- 
क्षेत्र कहे गए हें--वराहक्षेत्र *, कुरुक्षेत्र, हरिहरक्षेत्र *, और मुक्तिक्षेत्र ३ । 


तीथ-परिक्रमा 


तीथं यात्रा के प्रसंग से भूमि की परिक्रमा की जाती है। उसके 
जो प्रसिद्ध स्थल हें उन्हें तीर्थयात्री एक क्रम के अनुसार देखता हुआ 
जाता है। इस प्रकार की चारों दिशाओं की यात्रा या परिक्रमा का 
दूसरा नाम प्रदक्षिणा है क्‍योंकि इसमें यात्री घड़ी की सुई की 
तरह सदा अपने दाहिने हाथ की ओर घूमता है । महाभारत के एक 
अत्यन्त प्राचीन स्थल में इस प्रकार की तीर्थ परिक्रमाओं का वर्णन 
सुरक्षित रह गया है १। . 


वे भुवनेश्वर को कीति और बास नामक राक्षसों का वध कर 
चुकी थीं। 

(१) सिन्धु सागर संगम को समीप, कच्छ भुज क॑ कोने में स्थित 
सघपत स्थान से दक्षिण पश्चिम १८ मील पर। 

(२) काइमीर में जेलहम के दाहिने किनारे पर बरामूला, यहां 
विष्णु ने वराह रूप सें अवतार लिया था। यहां आदि वराह का 
प्राचीन मंदिर भी है। 

(२) गंडक ओर गंगा के संगम पर स्थित सोनपुर जो हरिहर क्षोत्र 
ताम से प्रसिद्ध है। यहां कातिकी पूणिमा को उत्तरी भारत का 
सबसे बड़ा मेला रूगता है। द 

(४) नेपाल की सीसा पर गण्डक के उद्गम से कुछ ही द्र काली 
गण्डकी नदी को किनारे नारायण विष्णु का प्रसिद्ध सन्दिर। द 

(५) आरण्यक पर्व के अन्तर्गत इस प्रकरण का नाम तीर्थ-यात्रा 
पर्व है। पूना के संशोधित संस्करण में अध्याय ८० से अध्याय १५३ 
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कथा का प्रसंग इस प्रकार हँ--युधिष्ठि र॒ भाइयों के साथ काम्यकवन 
में ठहरे हुए हैं। अर्जुन दिव्य अस्त्रों की प्राप्ति के लिये तप' करने चले: 
जाते हैं । उनके विरह में सब भाई दुखी हे। ऐसे समय नारद युधिष्ठिर 
के पास आते हैं और उनके मन की रलानि को हटाने के लिये पुलस्त्य 
और भीष्म के संवाद रूप में भारतवर्ष के तीर्थो का वर्णन करते हें (अ० 
८०--अ० ८३)। इसके तुरन्त बाद पांडवों के पुरोहित धौम्यं आते हैं 
औरपांडवों को दु:ःखी और अर्जुन के लिये उत्सक देख कर उन्हें दिलासा 
देने के लिये वे भी एक तीर्थ परिक्रमा का वर्णन करते हैं (अ० ८५--अ० 
८८) इस प्रकार ये दो वर्णन हमारे सामने हैं। इनमें से धौम्य की 
तीथयात्रा के चार अध्यायों में केवछ १०२ इलोक हें और पुलस्त्य के 
बर्णन में ५९८ इलोक । इनमें धौम्य की यात्रा कहीं अधिक प्राचीन, संक्षिप्त 
भोर क्रमबद्ध हे । धौम्य तीथे यात्रा पूरब में गया और महेन्द्र, परिचम में 
पृष्कर और द्वारका तक जाती हे। पलस्त्य की यात्रा का क्षेत्र परब 
में कामरूप और परिचिम में सिन्ध्‌ सागर संगम तक हे। दक्षिण कीं 
भोर दोनों का विस्तार कन्याकुमारी तक हे । 

इन दोनों तीर्थ यात्राओं को सुनने के बाद युधिष्ठिर छोमश ऋषि को 
पथप्रदर्शक की तरह साथ लेकर तीर्थयात्रा के लिये निकलते हेँ। इसका 
वर्णन अनेक अवान्तर कथाओं के साथ रूगभग ६० अध्यायों में पाया 
जाता हैं । 

देश की चारों दिशाओं का यथासम्भव दर्शन इन तीनों के ही अंन्तर्गत 
आ जाता है और इनको पढ़ने से मन पर यह छाप पड़ती हे कि बदरी 
केदार एवं केलाश मानसरोव र से लेकर दक्षिण दिशा में कन्याकुमारी तक 





तक कुल ७४ अध्याय इस उपपवे में हे जिनके निम्नलिखित तीन 
विभाग हैं ( १) पुरूस्त्य तीर्थ यात्रा (अध्याय ८०--अ० ८३), (२) धोम्य 
तोथ॑-यात्रा (अ० ८५--अ० ८८) (३; लोसश तीथ्थे-यात्रा (अ० ८९- 
अ० १५३) । 


९्प्‌ तीर्थ ओर पुण्य-क्षेत्र 


की भूमि एक भौगोलिक एवं धामिक संस्थान' के अन्तर्गंत आ चकी थी 
ब्राह्मण ग्रन्थों में समुद्र पर्यन्त पथ्वी के एक राष्ट्रशासन का जो उल्लेख 
हैँ उसका आधार इन तीर्थ यात्राओं में वणित भौगोलिक स्थिति ही हो 
सकती है । 
इस प्रसंग में एक बात उल्लेखनीय है । यात्रा पर चलने से पहले 
लोमश न युधिष्ठिर को सलाह दी कि यात्रा पर बिना बोझ के हल्के 
होकर चलना चाहिए । जो हल्का है वह अपने मन की इच्छानसपर यात्रा 
कर सकता हैँ--- 
गमसे कृतबुद्धि त॑ पांडव लोसशो ब्रवीत। 
लघुभंव महाराज रूघुः स्वैरं गमिष्यति॥ 
द आरण्यक९ ०-१८ : 
लोमश ने कहा में स्वयं दो बार तीर्थों को देख चुका हूं, आपके 
साथ तीसरी बार फिर देखूंगा। पुण्यात्मा मनु आदि राजधि भी पहले 
इस तीर्थयात्रा पर जा चुके हे१। तीर्थयात्रा मनष्य के समान का दर 
हटा देती हैं । सच बात तो यही है कि यात्रा का यही बड़ा फल है। 
अपरिचित स्थानों और वहां को निवासियों के प्रति सन में जो शंका 
रहती हूँ वह देश दर्दोन से मिद जाती है और अज्ञात भय के स्थान 
में प्रीति का संचार हो जाता हे। तीर्थ यात्रा की परम्परा को मन आदि 
राजधियों तक ले जाना इस संस्था के महत्व और इसके भ्रति सब की 
पूज्य बुद्धि को सूचित करता है। द 


धोम्य तीथ-यात्रा 


काम्यक वन से उठकर पू रब की दिशा में पहले नैमिषारण्य है जहां द 
पवित्र गोमती नदी है । इसी दिशा में गंगा. नदी, पंचाछ, गया, फल्ग नदी' 
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(१) इये राजषिभिर्याता पृण्यकृद्भियंधिष्ठिर । 
सन्‍्वादिभिमसंहाराज तीर्थयात्रा भयापहा ॥ 
(आरण्यक ९०१०) 
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और कौशिकी नदी हैं । इसी ओर कान्यक्‌ब्ज और प्रयाग में गंगा, यमुना 
का संगम है। इसी ओर प्रब में महेन्द्र पर्वत है। कालंजर पर्वत पर 
शिव का परम स्थान है। ज्ञात होता है कि कालंजर से उड़ीसा 
'के महेर्ध पर्वत तक का रास्ता उस समय खुल गया था। आजकल 
का रेलमार्ग जो मेहर, कटनी' रतनपुर, विलासपुर, रायपुर होता हुआ 
गंजम से मिल जाता है लगभग वही है । दक्षिण कोशलरू का यह प्रदेश उस 
'समय आये उपनिवेश के अन्तर्गत आ चुका था। 

दक्षिण दिशा के तीर्थों में निम्नलिखित नाम हँ--गोदावरी, बेणा 
( वर्तमान वेन गंगा ) भीभरथी, पयोष्णी, प्रवेणी ( वर्तमान पेनगंगा ), 
शुर्पारक । ये नाम दो पुरानों पथों की ओर संकेत करते हैं। एक तो दक्षिण 
कोशल से गोदावरी तक का भार्ग जो वेण गंगा के पूरब रहा होगा, और 
दूसरा गोदावरी से पश्चिम की ओर विदर्भ में होता हुआ कोंकण के शर्पारक 
तक का मार्ग । 

इसके बाद धुर दक्षिण के तीथ्थों में पांडय देश में अगस्त्य तीथ॑ का 
उल्लख है जो समुद्र तट का अगस्त्येश्वरं ज्ञात होता है। उसी के समीप 
कुमारी और ताम्नरपर्णी चदी थी । कन्याकुमारी' से उत्तर घूम कर परिचिमी 
समुद्र के किनारे उत्तरी कनाड़ा प्रदेश में गंगवती नदी और समुद्र के 
संगम पर गोकर्ण तीथं है । यहाँ अगस्त के शिष्य तृणसोमार्नि का आश्रम 
था। इसके बाद इसी दिशा के सिलसिल में सुराष्ट्र के तीथों का उल्लेख 
है जिनमें प्रभास, पिंडारक, उज्जयन्त पर्वत, और द्वारवती मख्य हैं। 
ज्ञात होता ह कि पश्चिम और दक्षिण के लम्बे समुद्र तट का भार्ग उस 
प्राचीन समय से ही काम में आने लूगा था जबकि भीतर के घने जंगलों में 
आरयों का प्रवेश नहीं हुआ था। द्वारका, प्रभास, शूर्पारक, गोकर्ण और 
कन्याकुमारी ये पाँचों तटवर्ती स्थान समुद्री यातायात के लम्बे मार्ग की 
. सूचना देते हैं । द 

पश्चिम की दिशा में अवन्ति जनपद, परिचिमवाहिनी नमंदा, पारा 
नदी और पुष्कर ये नाम निश्चित रूप से पहचाने जाते हें । पुष्कर इस 


२७ । तीर्थ और पुण्य-क्षेत्र 


दिद्या की अन्तिम हद थी। इस यात्रा के उत्तर की ओर सरस्वती 
और यमुना के उद्गम प्रदेश, प्लक्षावतरण तीर्थ, गंगाढ्वार, कनखल, 
भूगुतुंग, विशाला बदरी ये तीर्थ मुख्य हैं । 

यात्रा के अन्त में आध्यात्मिक धरातरू से कहा गया है वहीं 
सच्चा तीर्थ हे और वहीं सब धाम है जहाँ नारायण सनातन देव 
विद्यमान हेँ। वहीं तपोवन, देवषि और सिद्धों के पवित्र तीथ॑ है जहां 


महान्‌ योगीइ्वर आदि देव मधसदन का निवास है । 
पुलस्त्य तीथ-यात्रा 

इस प्रकरण के आरम्भ में ही तीर्थ के आध्यात्मिक दृष्टिकोण की 
व्याख्या की गई है। जिसके हाथ पैर और मन सुसंयत हैं, जिसमें विद्या, 
तप और कीति है, वह तीथ का फल पा छेता है। जो दान नहीं छेता, 
आत्मसन्तोषी, पवित्र और नियमों का पालन करनेवाला और अहंकार 
से रहित है वह तीथे का फल पाता है। जो दम्भरहित, त्यागी, जितेन्द्रिय, 
स्वल्पाहारी और सब दोषों से मुक्त है वह तीथे का फल पाता है, 
क्रोध रहित, सत्यशीलछ, ब्रतों में दृढ़ और सब प्राणियों को अपने समान 
जानने वाला मनुष्य तीर्थ का फल पाता है।” (आरण्यक ८०।३०-३३) 

पुलस्त्य तीर्थ॑ यात्रा पर्व के अन्तर्गत भारतीय भूगोल का क्षेत्र अधिक 
विस्तृत हो गया है, कितने ही नये तीर्थों के नाम उसमें थाते है। वे 
स्थान जिनकी पहचान निश्चित हे ये हें--पुष्कर, पुष्करारण्य (पुष्करणा) 
जम्बू (अबु द पर्वत), महाकाल, नर्मदा, दक्षिण सिन्धु, चर्मणवती, अर्ब॑द 
प्रभास, सरस्वती सागर संगम, द्वारवती (द्वारका), पिडारक, एवं सिन्ध 
और समुद्र का संगम। इसके बाद उत्तर दिशा में निम्नछिखित 
स्थानों के वाम हूँ पंचनद, देविका (देगनदी), विनशन #६मरुपृष्ठ पर 
सरस्वती के अदर्शन का स्थान), कुरुक्षेत्र, पूंडरीक (वरतंमान पंडरी) 
स्ंदेवी ( सफीदों ), आपगा नदी, कपिष्ठछ ( कैथल ), द्षद्वती 
 व्यासस्थछी, विष्णुपद, सप्त सारस्वत तीर्थ, पृथूदक ( पिहोवा ) 
'सन्निहिती ( कुरुक्षेत्र का सन्निहित ताल) 

भा० ७ 
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इसके अनन्तर हिमालय के कुछ पुराने तीथों के नाम हें, जैसे 
गंगाद्वा र, कनखल, गंगा (धौलीगंगा. और सरस्वती (विष्णुगंगा ) का संगम 
(विष्णु प्रयाग) , रुद्रावर्त (रुद्रप्रयाग), भद्रकर्णेश्वर (कर्ण प्रयाग), यामुन 
पर्वत (बंदर पूंछ), सिन्धु का उद्गम, ऋषिकुलया (ऋषिगंगा ), 
भूगुतुंग ( तुंगनाथ ) । 

पूर्व दिशा के तीर्थों में कई नाम ऐतिहासिक महत्त्व के हँ--गोमती 
गंगा का संगम, योनिद्वार (गया का ब्रह्मयोनितीर्थ ), गया, फल्गु, राजगूह, 
तपोद (राजगृह में गरम पानी के चश्मे), मणिनाग (राजगृह में मणियार 
नाग का मठ) , जनकपुर, गंडकी, विशाला नदी ( सम्भवतः वैशाली ) , 
नारायण तीर्थ (गंडकी नदी के किनारे जहां से शालिग्राम की बटिया 
भाती हैं), कौशिकी (कोसी), चम्पकारण्य (चम्पारन), गोरीशिखर 
(गौरीशंकर चोटी), ताम्रा और अरुणा नदियों का संगम, कौशिकी 
(सुनकोशी और अरुणा का संगम), कोकामुख तीर्थ (ताम्रा, अरुणा 
और कौशिकी के संगम के समीप), चम्पा (भागलपुर), संवेदा तीर्थ 
(सदिया ) , छोहित्य (असम की छोहित नदी ) , करतोया (बोगरा की प्रसिद्ध 
नदी जो गंगा की धारा पदूमा में मिलती है), और अन्त में गंगा और 
सागर का संगम जिसे आज भी गंगासागर कहते हें । 

इन स्थानों को सिलसिले में दो भौगोलिक मार्ग मुख्यतः दुष्टि में 
बाते है, एक मार्ग गंगा के उत्तर कोसल देश से लोहित्य तक चला 
गया था। यह प्राना रास्ता था। कालिदास ने रघुदिग्विजय में भी 
इसी मार्ग का आश्रय लिया है । दूसरा मार्ग गंगा के दक्षिण मगध को 
पूरब में गंगासागर संगम के साथ, पश्चिम में मध्य दंश के साथ 
और दक्षिण पश्चिम में दक्षिण कोसढ के साथ मिलाता था। 

.. इस तीसरे मार्ग का अनुसरण करते हुए इस यात्रा में निम्नलिखित 
स्थानों का उल्लेख है :-- द रा 
... भगध से दक्षिण पूर्व की ओर वैतरणी नदी, और पश्चिम दक्षिण 
की ओर शोण और नमंदा का उद्गम स्थान है। गया से पश्चिम यह 


९९ तीथ और पृण्य-क्षेत्र 


मार्ग शोण के किनारे-किनारे चलछता था। फिर जहाँ शोण और उसकी 
शाखा नदी जोहिला (प्राचीन' ज्योतिरथा) मिलती हें वहाँ से दक्षिण घूम 
कर नरमंदा के दक्षिण चेदि जनपद को पार करके एक मार्ग पश्चिम में 
विदर्भ तक जाता था जिसकी राजधानी वंशगुल्म (आधुनिक बासिस) का 
इस प्रकरण में उल्लेख हुआ है। और दूसरा रास्ता शोण के उद्गम 
के पास से बिलासपुर होता हुआ दक्षिण कोशल में घसता था। कोझलः 
का बड़ा केसत्नर उस काल में ऋषभ तीर्थ कहा गया है (ऋषमंतीर्थ' 
मासाद्य कोशलायां नराधिप, आर० ८३।१०)। ऋषभ तीर्थ विछ|सपुरु 
ओर रायगढ़ के बीच वतंमान शक्ति रियासत के गुंजीगाँव का उसभा 
तीथं है। इस प्रकार यह स्पष्ट होता है कि तीर्थयात्रा के मार्ग एवं 

भूसन्रिवेश और व्यापारिक यातायात के मार्ग बहुत करके एक ही थे।. 

तीर्थों के क्रबद्ध अध्ययन और पहचान की क्‌ंजियाँ भौगोलिक मार्गों में 
छिपी हैं। ज्ञात होता है कि भ्रन्थ लेखक एक स्थान में खड़े होकर 
मार्गों के चोमूखी फटाव को देख रहा है, उसके वर्णन .के सब सूत्रा 
चारों दिशाओं से आकर केद्धस्थान में मिल रहे हे। मगध से कलिगः 
ओर मगध से मेकल होकर.विदर्भ और कोसल के तो दो म्‌ही रास्तों! 

का ऐसा स्पष्ट उल्लेख जैसा यहाँ है अच्यत्र नहीं पाया जाता। 

इस यात्रा प्रकरण के तीन तार अभी बच जाते हें १ दक्षिणी अंचल' 

के तीथ २. दक्खिन के पठार के तीर्थ, और ३. मध्यदेश के अन्तर्गत तीर्थ । 

संक्षेप में य॑ं तीनों इस प्रकार थे। उड़ीसा की वैतरणी नदी से दक्षिण 

घूम कर एक रास्ता समुद्र के किनार महेन्द्र पवंत (उड़ीसा का आधुनिक 
महेद्वगरि) और श्री पर्वत (कंष्णानदी के समीप श्रीशेलू, वर्तंसान 

नागाजुंनी कोंडा) के पास होता हुआ पांडय देश तक चला गया था। 

वहाँ कावेरी और कन्या कुमारी को मिलाता हुआ यह सामुद्रविक मार्ग 

उत्तरी कनाड़ा के उसी गरोकर्ण तीर्थ में जा मिलता था जिसका पहले 

उल्लेख हो चुका है । दक्षिणी पठार के अन्तर्गत तीर्थों में हम पुनः 

उसी प्राचीन भूगोल को देखते हे' जिसमें गोदावरी से परचम की ओर 


आरत की मौलिक एकता १०० 


जानेवाला मार्ग बरदा और वेणा (बेन गंगा) के काँठों में होकर विद 
से सुपारा जा निकलता था। तीथों का तीसरा गृच्छा मध्यदेश के 
दक्षिणी अंचल में कालंजर चित्रकूट मन्दाकिनी से शुरू होकर शंगवेरपुर 
होता हुआ प्रयाग और प्रतिष्ठान (फूसी) को मिलता था और पुन: वही 
अयाग से काशी की ओर दशाइवमेघ तक चला जाता था। यही संक्षेप में 
पुलस्त्य का कहा हुआ तीथ्थ॑यात्रा प्रकरण है । इसमें वंशगुल्म, ऋषभ तीर्थ, 
श्रीपवंत और दशाइवमेध नामों को देखकर ऐसा प्रतीत होता है जैसे 
यह प्रकरण गुप्तकाल के आसपास की भौगोलिक संज्ञाओं को लेकर रचा 
गया हो और इस प्रसंग मेंरख दिया गया हो, जब कि पुराना प्रकरण भी 
धौम्य यात्रा के रूप में अपनी जगह पड़ा रह गया । 

देवी पीठों के नामों के रूप में मातृ॒भूमि की अखंड कल्पना के साथ- 
साथ भारत के धामिक इतिहास की सामग्री भी अन्तरनिहित है । पेशावर 
जिले की भीमादेवी,कांगड़ा नगरकोट ( प्राचीन जालन्धर क्षेत्र ) की ज्वाला- 
देवी, बलूचिस्तान की हिंगुलादेबी, विन्ध्याचलछ की विन्ध्यवासिनी, 
कामरूप की कामाक्षा देवी इत्यादि देवियाँ प्राचीन मातृदेवी या मही 
माता की सत्र व्याप्त पूजा परम्परा पर आश्रित थीं जिन्हें एक नए 
विधान के अन्तर्गत समस्त देश में पूजनीय मान' लिया गया। 

देवी पीठों की संख्या के विषय में कई मत हेँं। चतुष्पीठ तन्त्र के 
अनुसार ये पीठ चार थे । हेवज्य तन्‍्त्र ९ (आठवीं शती ) के अनुसार चार पीठों 
के नाम ये थे--जालन्धर, ओडियान, पूर्णगिरि और कामरूप | कालिका 
पुराण का कथन है कि पश्चिम के ओड़पीठ की देवी का नाम कात्यायनी, 


(१) पुलस्त्य यात्रा के अन्त की रोचक फलश्रुति भी उसकी 
'सिछावट सूचित करती है । धौम्य तीर्थ यात्रा के अन्त में इस प्रकार की 
फलश्रुति नहीं हे । क्‍ 

(२) साधनमाला नामक बौद्ध ग्रन्थ के अनुसार जालन्धर के स्थान 
पर श्रीहट्ठ है, शेष नाम वे ही हैं। 


१०१ तीर्थ और पुण्य-क्षेक् 


उत्तर के जालशैल पीठ की चंडी, [दक्षिण के पूर्णशल की पूर्णेश्वरी 
और पूर्व के कामरूप की कामेइवरी है। इसमें जालशैल की पहिचान' 
जालन्धर से है । त्रिगतं (कुल्लू कांगड़ा) प्रदेश अभी तक जालन्धरायण: 
कहलाता है । यहीं जालन्धर पीठ है जिसके समीप नगर कोट में प्रसिद्ध 
ज्वालामृखी देवी है जो समस्त क्रुक्षेत्र जनपद एवं पंजाब और उत्तरप्रदेश' 
में दूर-दूर तक प्रसिद्ध है । पृर्णशैल या पूर्णगिरि की|पहिचान' दक्षिण की' 
तुलूजा भवानी * से की जाती है । कामरूप असम देश का प्रसिद्ध तीथ॑ है । 
ओडियान या उड्डियान स्वात नदी की घाटी का पूराना नाम था जो 
गन्धार का ही एक भाग था । इसे कहीं-कहीं उद्यान भी कहा गया हैं 
जो महाभारत (वन०८३।९३-९५) के उद्यच्त का ही दूसरा रूप हे । 
यहाँ योनिद्वार नामक तीर्थ में भीमादेवी का अत्यन्त प्रसिद्ध स्थान था ॥ 
चीनी यात्री श्यूआन्‌ च्युआझ्‌ ने लिखा है कि पेशावर जिले में शाहबाज 
गढ़ी के पास भीमादेवी का जो महेश्वर की पत्नी मानी जाती है एक 
प्रसिद्ध स्थान था जहाँ नीले पत्थर की बड़ी मूति थी। स्थानीय किवदन्ती 
के अनुसार यह स्वयंभूमूति थी जिसके दर्शन को लिये दूर-दूर से यात्री 
आते थे और सात दिन का उपवास रखते थे। यहीं पर्वत के नीचे 
महेश्वर शिव का बड़ा मन्दिर था जो पाशुपतों का बड़ा केन्द्र था 
(वाट्स सियुकी १।२२१) । इससे ज्ञात होता है कि गन्धार देश में शिव 
पूजा और दंवीपूजा का बहुत बड़ा केन्द्र था जों प्रसिद्ध तीर्थ 
माना जाता था। भीमा और कामाख्या ये दो पीठ देश के दे छोरों परः 
स्थित हैं । आईन अकबरी में भी चार देवी पीठों का उल्लेख है जिनमें 
भीमादेवी के स्थान पर कश्मीर का शारदा पी5९ गिनाया गया है और 

(१) निजाम राज्य सें धारशिव (वर्तमान उस्मानाबाद) के 
दक्षिण तुलजापुर स्थान है, उसके पास पहाड़ की तलहटी में तुरूजादेवी 
का मन्दिर हे, यह शोलापुर से २८ मील उत्तर पूर्व में है। 

(२) यह स्थान आजकल द्यारदी कहलाता है जो क्रृष्णगंगह 


अआरत की मौलिक एकता १०२ 


'पूर्णा के लिये तुलजाभवानी नाम दिया गया है| तुलूजापुर की देवी 
इतनी प्रसिद्ध थी कि शिवा जी ने प्रतापगढ़ दुर्ग बनवाते समय अपनी 
'कुलदेवी' तुलजाभवानी की भी वहाँ स्थापना की थी। 

कालिकापुराण (अ० १८।४२-५१) में ही अन्यत्र देवी के सात पीढों 
का उल्लेख है। जिसमें ये तीन नाम नये हें देवीकूट, (देवीकोट्ट, आधुनिक 
'बानगढ़ जिला दीनाजपुर), दिक्कर वासिनी (सदिया के समीप दिकरंग 
स्थान), छलित कान्‍्ता (गोहाटी के समीप सन्ध्या ललिता कान्‍्ता की 
'धाराएँ)। रुद्रयामल तन्त्र (लगभग नवीं शती ) में दस देवी पीठों का उल्लेख 
है कामरूप, जालन्धर, पूर्णगिरि, ओड्ियान, वाराणसी, ज्वलन्ती (सम्भवतः 
ज्ज्वालामुखी), मायावती, मधुपुरी (मथुरा), अयोध्या और काँची। कुलार्णव- 
'सन्त्र में पीठों की संख्या १८ है, जिसमें ये नाम नए हैं हिंगुला, कोटियुद्रा, 
धन्तर्वेदी,प्रयाग, मिथिलः, मगध,मेकला,अंग,बंग,क लिंग, सिंहल, स्त्री राज्य, 
'राढ्न और गौड़। इस प्रकार इन नामों की गिनती अनियत थी। 
आवागमन के विस्तार एवं धामिक कारणों से नये नये तीर्थ बनते 
और सूची में मिला लिए जाते थे। कुब्जिका तन्त्र (पटल ७) में ४२ 
/सिद्ध पीठ कहे हैं जिनमें से अनेक नाम देश भर में छिटके हुए थे 
'और भौगोलिक एकता की साक्षी देते हें--हिंगुला, जालन्धर, नेपाल, 
पंसेहनाद या सिंहल, मणिपुर, बदरी, प्रयाग, त्रिवेणी,बंगाल की मुक्तवेणी, 
शंगासागर संगम, उड्डि यान, माहिष्मती, जिपुरा, विन्ध्यगिरि, वेचद्यनाथ, 
“कामरूप आदि। ज्ञाना्णवतन्त्र (पटलर' १४) में देवीपीठों की संख्या ५० 
हो गई जिसमें से कुछ विशिष्ट नाम ये हे--कर्मी र, पौंड्वर्धन (बंगाल 
में बोगरा जिले का महास्थान), एकाम्र (भुवनेश्वर, उड़ीसा), केलास, 
अर्बुद (आबू), भुगृतुंग, केदार, ओंकार, (मान्धाता), गोकर्ण (पश्चिमी 
. (बितस्ता की सहायक) और कंकतोरी (सरस्वती), के संगम पर हें। 
डुसी से कश्मीर शारदा देश कहलाता है । 

(जयचन्ध विद्यालंकार भारतभूमि, पु० १४१) । 


१०३ तीर्थ और पुण्य-क्षेत्र 


समुद्र के तट पर उत्तरी कनाडा),विरजा (वैतरणी के तटपरजाजपुर, 
उड़ीसा), राजगृह, एलापूर ( इलोरा ), मलूय, श्रीशैल, महेन्द्र और 
उड्डियान । मत्स्य-प्राण के एक प्रकरण में* (अ० १३) पीठों की 
संख्या १०८ तक पहुंच गई है । प्रत्येक पीठ में वहाँ की अधिष्ठात्‌ देवी 
का नाम भी वताया गया है*। देवी पुराण की एक अन्य सूची में 
चिदम्बर की मीनाक्षी, शाकम्भरी, कांची' की अन्नपूर्णा, चीनदेश की 
बील सरस्वती एवं अन्य कितने ही नए नामों का उल्लेख है । 
सूचियों में नामों का भेद उल्कन का कारण नहीं, उससे तो धामिक 
क्षेत्र की उन्मक्त बद्धि, ऊचकीली उदारता का ही परिचय मिलता है। 
तीथ और पृण्य क्षेत्रों के निर्माण में देवी के पीठों की भाँति अन्य 
धर्मों के पवित्र स्थानों की संख्या भी ऐतिहासिक विकास' का परिणाम 
थी। इन सूचियों से यह तथ्य तो स्पष्ट है कि हिंगुलाज से कामाक्षा 
और शारदा से सिंहल तक का क्षेत्र मातृदेवी की पूजा के द्वारा गहरी 
धामिक एकता का अनुभव करता था। प्रायः प्रत्येक परिवार एक-न-एक' 
देवी के साथ अपना सम्बन्ध मानता है । उस कृटुम्ब के लोग जहाँ भी 
हों उस पुराने सम्बन्ध को बनाए रखते हें और बच्चों के मुंडनादि 
संस्कार के लिये वहाँ की यात्रा करते या ज्ञान के लिये जाते हैं । परिवार 
या जातियाँ दूर देशों में फैलती हुई भी पहली धुरी या कौली के 
साथ अपने सम्बन्ध को जोड़े रहती है। धामभिक' दृष्टि से देवियाँ 
पृथ्वी की रूप हैं। जन ने प्राथमिक अवस्था में भूमि' के साथ जिस 





(१) यह सूची अन्यत्र भी मिलती है, देवी भागवत ७॥३०॥४५५-८३, 
थद्मप्राण सुष्टिखंड १७॥१८४-२११, स्कन्‍्दपुराण अवन्ती खंड 
के अन्तर्गत रेखाखंड ९८।६४-९२ 

(२) देवी पीठ सम्बन्धी इस सामग्री को लिये में श्री दिनेशचन्ध 
सरकार का ऋणी हुँ-दी द्ञाक्त पीठ, बंगाल को एशियाटिक सोसायटी 
को सुख-पत्रिका (भाग १४, १९४८:), पृु० १ से १०८ तक। 
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सम्बन्ध का अनुभव किया उसी का विशिष्ट रूप एक-एक प्रदेश की" 
मातृपूजा थी । 

मातुभूमि को इस प्रकार देवत्व प्रदान करने में बौद्ध, जेन आदि 
धर्मों ने भी पूरा-पूरा भाग लिया है; उनके तीर्थस्थान भी चारों 
दिज्ञाओं में फंले हुए हैं। जेनधर्म के अनुसार तीर्थ दो प्रकार के हें; 
१--सिद्ध क्षेत्र जहाँ से तीर्थंकर या दूसरे महात्मा सिद्धपद या निर्वाण 
को प्राप्त हुए, २--अतिशय क्षेत्र जो किसी मूर्ति या स्थानीय 
देवता के चमत्कार के कारण तीर्थेस्थान बन गए। श्वेताम्बर लोग 
ऐसा कोई भेद नहीं मानते । जैन तीर्थों में कुछ प्रसिद्ध नाम इस प्रकार हैं-..-- 
अष्टापद (कैलास), ऊर्जयन्त (काठियावाड़में गिरनार), शत्रुंजय (पालि- 
ताना, काठियावाड़ ), पावापुरी, तूंगीगिरि, राजगृहके समीप पंच पव॑तों 
में ऋषिगिरि, जिनकांची, श्रवण बेलगोल*, बदरी नगरी (मूडबिद्री)। 
जिनप्रभ सूरि विरचित विविध कल्पतीर्थे के अनुसार प्रसिद्ध तीर्थ निम्न- 
लिखित स्थानों में थे-- उत्तरप्रदेश में अहिछत्रा, हस्तिनापुर, मथुरा, 
वाराणसी, काम्पिल्य, अयोध्या, श्रावस्ती और कौशाम्बी ; बिहार में राजगृह 
का वेभारगिरि, पावा, पाटलिपुत्र, चम्पा, मिथिला; राजपूताना-मालवा में 
अरुदाचल (आबू); गुजरात में शत्रुंजय उज्जयन्त (रैवत गिरि, गिरनार) 
अणहिलपुर (अनिलवाडा, पाटन) ; दक्षिण में प्रतिष्ठान' (वर्तमान' पैठण, 
जि० औरंगाबाद ), नासिक । 

इन नामों से ज्ञात होता है कि सात में से पाँच महापुरियाँ जैनों 
के भी तीर्थस्थान थे। मथुरा तो लगभग १२०० वर्षों तक (विक्रमपूवे 
दूसरी शती से विक्रम की दसवीं शती तक) जैनधर्मं का बहुत बड़ा 
धामिक एवं कला केन्द्र था। तीर्थयात्रा के लिये जैनों का धर्मंप्रेम विशेष 





. (१) यह स्थान श्रीरंगपट्टण से १२ कोस पर है। यहां गोम्मट 
स्वाप्ती की ६० हाथ की कायोत्सर्गवाली मूर्ति है। गोम्मटस्वामी बाहुबली 
का लोकप्रसिद्ध नाम है। 
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समारोह के रूप में प्रकट होता है। प्राचीन समय में धनाढ्य लोग 
किसी आचाये की प्रेरणा से संघन्यात्राएँ निकालते थे। यात्रा की 
घोषणा हो जाती थी और जो व्यक्ति चाहता उसमें सम्मिलित हो 
सकता था। इस प्रकार की संघ-यात्राएं बड़ी धूमधाम से उठती और 
कितने ही तीथंस्थानों का भ्रमण करके लौटती थीं। इस प्रकार यात्रा 
उठानेवाले महानृभाव संघपति (संघई,) सिंधी कहलाते थे। 

अवश्य ही इन' स्थानों में कला और स्थापत्य की भी बहुत अधिक 
सामग्री दर्शकों को मिलती थी। आबू, शत्रुंजय पालिताना और गिरनार 
के जैन' मन्दिर भारतीय कला के भी तीर्थ हैं। बिहार, बंगाल, उड़ीसा, 
दक्षिण, उत्तरप्रदेश, राजस्थान, मध्यभारत, मालवा, कर्णाटक' आदि में 
शायद ही कोई ऐसा प्रसिद्ध स्थान हो जहाँ किसी न किसी रूप म 
जैनधर्मं को माननेवालों ने अपना सम्पर्क न स्थापित किया हो। इसका: 
एक अच्छा उदाहरण इलोरा के गुफामन्दिर हें जहाँ शव और बौद्ध 
गुफाओं के अतिरिक्त जैनों ने भी अपने धर्म की गुफाएँ बनाई । उड़ीसा 
की उदयगिरि और खंडगिरि पहाड़ियों की गुफाओं में जनों ने 
अपने अनेक विहार बनवाए जितका समय विक्रम पूर्व दूसरी और पहली 
शती है। यहाँ प्रतापी सम्राद्‌ खारवेल के समय जेन धर्म का प्रबल 
उत्थान हुआ था, जिसका प्रमाण हाथी गुम्फा, रानी गुम्फा और 
अनन्त-गुम्फा आदि लगभग तीस गुफाओं के रूप में अभी तक सुर 
क्षित हैं।. द | 
..बोढ़ों ने भी तीर्थ॑यात्रा को बड़े भक्तिभाव से अपनाया। सम्राट 
अशोक ने स्वयं महाराज बुद्ध के जन्मस्थान की यात्रा की थी। सब 
बौद्ध भिक्षु और गृहस्थ बुद्ध के जीवन से सम्बन्धित चार महास्थानों: 
की यात्रा करते थे, जन्मस्थान लुम्बिनी, बोधिस्थान बुद्ध गया, धर्मंचक्र 
 अ्वंतन का स्थान सारनाथ और निर्वाण का स्थान कुशीनगर। पवित्र स्थानों 
की यह सूची समय पाकर बहुत बढ़ी। कहा जाता हूँ कि अशोक ने 
भगवान बुद्ध की स्मृति में ८४ हजार स्तूपों की स्थापना की थी। 
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ये स्तूप गन्धार से जहाँ तक अश्योक का राज्य था प्रायः सारे देश 
में फैले हुए थे। वस्तुतः बौद्धों की पुण्य भूमि लगभग भारतवर्ष की प्राचीन 
सीमाओं के समकक्ष ही हो गई थी। ऐतिहासिकों के अनुसार भगवान 
बद्ध परिचिम में मथरा से आगे नहीं गए थे, किन्तु धार्मिक अनश्रति 
के अनुसार गन्धार में भी बुद्ध की यात्रा हुई थी। कहा जाता है कि 
पश्चिमी गन्धार की राजधानी पुष्कलावती (वर्तमान चारसदा) के समीप 
बुद्ध ने हारीती नाम की एक राक्षसी के मन में करुणा का संचार करके 
उसे अपते अनुगत बना लिया था। पीछे वही बच्चों की अधिष्ठात्री देवी 
बन गई। गन्धार की पूर्वी राजधानी तक्षशिका और उसका उत्तरी भाग 
स्वात नदी की घाटी बौद्धस्तूपों और मन्दिरों से पठ गए । काबुल 
के पद्चम में बामियाँ घाटी में बुद्ध की लगभग १५० फुट ऊँची मूर्ति 
पहाड़ में काट कर बनाई गई। गुप्तकाल' और उसके आसपास' उत्तर 
 'चदिचमी भारत का यह प्रदेश बौद्ध धर्म का क्षेत्र बन चुका था। मध्य 
एशिया की ओर भारतीय संकृति के प्रसार का महत्त्वपूर्ण मार्ग गन्धार 
कपिश बाल्हीक के बौद्ध केन्द्र ही थे। 

शेष भारत में भी उत्तर से धुर दक्षिण तक बौद्धों के अनेक पवित्र 
केन्द्र थे जहाँ रह कर बौद्ध भिक्षुओं ने धर्म प्रचार किया और कई 
प्रकार की सुन्दर कला सामग्री का निर्माण किया। भाजा, कार्ला, कन्हेरी 
बाघ, अजन्ता, इलोरा की चेत्य गुफाएँ और बिहार, सारनाथ, साँची 
भरहुत, मथुरा, अमरावती, नागार्जुनी कोंडा के स्तूप और तोरिण वेदिकाएं 
बौद्धों के दूर-दूर तक फेले हुए तीर्थस्थानों का परिचय देते हैं, जिनके मूल'._ 
में समान धारमिक भावना और कला प्रवृत्ति काम कर रही थी। 

_ विष्णुपीों और शक्तिपीठों की तरह पिछले बौद्धों ने. 
यक्षपीठों की कल्पना की। यक्षों की पूजा स्थान-स्थान पर 
पुराने समय से चछी आती थी। बौद्ध, शव और जैन धर्म के साथ 
यक्षपूजा घुलमिल गईं। बौद्ध साहित्य में यक्षों की लम्बी सूचियाँ 
चाई जाती हैं। देश की भौगोलिक इकाई की दृष्टि से महामायूरी 
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ग्रन्थ * की यक्षसूची शिक्षाप्रद है। कहते हें कि स्वाति नाम के भिक्षु को 
साँप ने डस लिया था। उसके प्राण बचाने के लिये आनन्द ने बुद्ध से 
सहायता की याचना की और बुद्ध ने महामायूरी मन्त्र का उपदेश किया। 
इसी सिलसिले में बहुत से देवी देवताओं और छुटभेये यक्षों की गुहार 
की गई। अवश्य ही यह भौगोलिक सामग्री कृषाण कार' के आसपास 
एकत्र की गई होगी। निम्नलिखित सूची में उन स्थानों के नाम दिंगे 
गए हें जिनकी पहचान निश्चित हैं। कोष्ठक' में उन यक्षों के नाम भी 
हैं जो वहाँ के देवता थे । 

पाटलिपुत्र (क्रकुच्छन्द ), स्थूना (गंडकी के दक्षिण तट पर मल्लजनपद 
का आम, अपराजित ) ,राजगृह (वज्भपाणि ), कपिलवस्तु (काल उपकालक ), 
आवस्ती ( बृहस्पति ), विराट (जयपुर में वेराट, महेब्वर ) साकेत (सागर ) 
वेशाली (बसाढ़, जि० मुजफ्फरपुर, वज्रायुध), वाराणसी (महाकाल), 
चस्पा (सुदर्शन ) , द्वारका (विष्णु ) ,ताम्रपर्णी (विभीषण ),उरगा (पांड्य देश 
की राजधानी उरगपुर, मर्दंन ), बहुधान्यक (रोहितक, कपिल ), उज्जयिनी 
_ (चसुत्रात ), अवन्ति (वसुभूति), भरुकच्छ (भरुक) , आनन्दपुर (वर्तमान 
बड़नगर, नन्द ), अग्रोदक' (अगरोहा, माल्यधर ) , सुवास्तु (स्वात, शुब्ल- 
दंष्ट ), गिरिनिगर (गिरनार, काठियावाड़, महागिरि), विदिशा' (वासव ) 
रोहितक (कार्तिकेय ),वेणवातट (वेणानदी, शतबाहु ),क लिंग ( बृहृद्रथ ) खुघून' 
(आधुनिक सुघ, थानेश्वर के उत्तर में, दुर्योधन), शाकल (स्यालकोट 





(१) चौथी और आठवीं शताब्दी के बीच में पाँच बार महामापूरी 
प्रंथ का चीनी भाषा में अनुवाद हुआ। श्रीमित्र (३१७ से ३२२ ई०), 
कुसारजीव (४०२-४१२ ई०): संघवर्मन (५१६ई०) और इत्सिग 
(७०५ ई०) और असोघवज् (७४१-७१) जेसे विद्वानों ने इसमें हाथ 
बंटाया। बाणभट़ ने भी हर्षचरित्र में विद्याओं की रानी महामायू्रो 
का उल्लेख किया। शलेख्रबोधि, ज्ञानसिद्धि और शाक्यप्रभ का किया 
हुआ इसका तिब्बती अनुवाद कंजुर संग्रह में है। 
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स्वभद्र ), वसाति (सीबी उत्तरी बिलोचिस्तान, वसुभद्र ), वर्ण (बच्चू, 
कपिल ) ,गान्धार (प्रमर्दन ) ,तक्षशिला (प्रभंजन ) ,रोरुक (रोड़ी, प्रभंकर ) 
लम्पाक' (लमगान, अफगानिस्तान, कलह प्रिय ), मथुरा (गर्दभक ), पांड्य 
मथुरा (दक्षिण मदुरा, विजय, वेजयन्त ), मलय (पूर्णक ), केरल (किन्नर ), 
पौंड (उत्तरी बंगाल, मेघमाली ), प्रतिष्ठान (पेठण, खंडक ) पीतंगल्य 
(पीतलूखोरा, खानदेश में चालीस गाँव से १८ मील पर्चिम, संकारी ), 
नासिक्य (सुन्दर ), करहाटक, (करहाड़ सितारा, नन्दिक और उसका पृत्र 
नंदी ),कोशली ( दक्षिण कोशल, महाभुज ) ,वनवासी ( बनवासी, उत्तरकनाडा,. 
पालक ) , त्रिपुरी (चेदी की राजधानी तेवर, मकरन्द ), उदुम्बर (होशि- 
यारपुर, पठाणकोट, अंडभ ), कौशाम्बी (अनाभोग ), अहिच्छत्र (रतिक ), 
काम्पिल्य ( कपिल),उज्जिहाना (उफ्रानी, बदायूं,बकुल ),हस्तिनापुर प्रसभ), 
कुरुक्षेत्र (यक्ष तराक॑, कुत राके, यक्षी उल्खल मेखला ) , कोटिवर्ष (दीनाजपुर 
उत्तरी बंगाल, महासेन ) ,गिरिव्रज (मागध ) ,सेन्धव (खि उड़ा, मणिकानन ) , 
मध्यमिका ( चित्तोड़, सौभद्वेय ),मरूभूमि (जम्भक ) , दरद ( मन्दर ) ,काश्मी र 
(प्रभंकर ), काइमीर की सीमा (पांचिक ), चीनभूमि (कम्बोज के उत्तर, 
पाँचिक का ज्येष्ठ पुत्र ), कुछिन्द (यमुना और सतलज के बीच का 
पहाड़ी प्रदेश, उष्ट्रपाद ), कापिशी (लंकेश्वर ) बाल्हि (बाल्हीक  महाभुज ), 
तुखार (वक्षु नदी के तट का तुखारिस्तान, वेश्रवण का पूत्र जिन्षभ ), 
सिन्धुसागर (सातगिरि और हैमवत ) ,द्रमिड़ (पंचालगंड),सिंहल(धनेश्वर ) , 
अम्बुलिम (वर्तमान अम्ब, अटक से ६० मील ऊपर, पिंगल), पारत 
 (बलोचिस्तान का हिंगुल प्रदेश, पाराशर), शकस्थान (अफगानिस्तान और 
ईरान की सीमा पर सीसतान, शंकर), उड्डियान (स्वातनदी की घाटी, 
कराल ) , वोक्‍्काण (वखान, अफगानिस्तान का उत्तर पूर्वीभाग, चित्रसेन ) , 
रमठ (गजनी के आसपास हींग का प्रदेश, रावण) ९ । 


..__(१) 'महामायूरी की भौगोलिक सामग्री' श्री सिलवाँ लेबी के. 
मूल फ्रांसीसी लेख से; जरनल एशियाटिक, १९२५; अनुवादक श्रीः 





..._.. जिलल्‍द १५, भाग २, पृ० र४-५२। 


कह क्‍ ... तीर्थ और पुष्य-क्षेत्र 


इस सूची में यद्यपि निश्चित भौगोलिक क्रम का अभाव हं किन्तु 
यह स्पष्ट है कि इसमें सिहल से बाल्हीक कपिशा, स्वात और काश्मीर 
तक एवं शकस्थान, हिगुलाज और सिन्धुसागर संगम से बंगाल क पुड्वर्धन 
जक का समस्त भूखंड सम्मिलित था। केरल, मरूय और पांड्य ये 
तीनों बडे भाग दक्षिणी भारत की सीमाओं के सूचक' हँं। बेस, कनिष्क 
आदि शक राजाओं के समय में भारतवर्ष का भौगोलिक ' क्षितिज पाटलिपुत्र 
से शकस्थान तक विस्तत था। उस समय मध्य एशिया की चीनभूमि 
एवं कूचा का प्रदेश भी इस साम्राज्य के अन्तर्गत थे। महामायूरी के 
सम्पादक श्री सिलवां छेवी के अनुसार संस्कृत का कौशिक जो महामायूरी 
की सची में है बहत्संहिता का कुशिक या कुचिक और मध्य एशिया 
का कचा हैे। उस' समय शकस्थान में शंकर यक्ष की मान्यता थी। 
बेम और कनिष्क आदि शकों ने शेवधर्म की दीक्षा वहीं ली जान पड़ती है । 
.. यहलव जो कि शकों के पूर्वज थे वेमचित्र यक्ष के माननेवाले कहे 
..शए हैं| ज्ञात होता है कि सम्राट्‌ वेमतक्षम का नामकरण इसी यक्ष के 
.. नाम से हुआ। 
महामायूरी पंचरक्षा स्तोत्र की यक्षसूची .एक' दृष्टांत मात्र है। 


रा यह उस धामिक शैली की उपज हे जिसमें देवी देवताओं के अर्वाचीन द . क्‍ 


.... और प्राचीन रूप एवं विविध स्थानों के अधिष्ठातू देवताओं का समन्वय. ! 
.. करके एक ऐसी माल़ा गूंथने का प्रयत्न किया गया जो मातृभूमि के... 


... प्रत्येक प्रदेश के पृष्प और वहाँ के विश्वासों के सौरभ को लेकर . हि 
..... बनी हो। प्रायः प्रत्येक धर्म ने इस प्रकार की माछाओं से मातृभूमि 
... के रूप को सजाने का प्रयत्त किया। 








._वासदेवदरण अग्रवाल, य० पी० हिस्टोरिकल सोसायटी का जनरल, हा रा 









अध्याय ६ 
आर्थिक ओर मोतिक जीवन 


देश के आधथिक ढाँचे और भौतिक जीवन या रहन-सहन में भी 
. एक सावंदेशिक समानता है। यद्यपि इन विषयों में एक दूसरे से भेद 
भी बहुत हे किन्तु भारतवर्ष के रहन-सहन के ढंग को हम दूसरे 
देशों से अलग पहचान सकते हें। यह सारा देश धन और भौतिक 
जीवन के प्रति एक प्रकार का दृष्टिकोण रखता है। धर्म, अर्थ, काम और 
मोक्ष ये चार बड़े आदश हें जिन्हें पाने के लिये जीवन में प्रयत्न करना 
आवश्यक कहा गया है। धर्मानुसार धन का उपाजन, उससे अपना और 
अपने कृटुम्ब का पालन, हित मित्र ज्ञाति सम्बन्धियों का संवर्धन और 
योग्य पात्रों में दान, यही धन के प्रति भारतीय दृष्टिकोण रहा है। 
.. वैदिक समय से यह देश क्ृषि प्रधान रहा है। आज भी ८० प्रतिशत 
जनता क्रृषि से जीवन निर्वाह करती है। अतएवं भारतीय जीवन का 
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मुख्य ठाठ गाँवों के रहन-सहन पर खड़ा हे। गाँवों के आथिक धामिक 
और सांस्कृतिक जीवन को टटोलने से जनता के दृष्टिकोण में विलक्षण 
एकता मिलती है। छोगों की आवद्यकताएं कम, जीवन सादा और 
सन्‍्तोषी है। वे खुले स्वभाव के मिलनसार और सरल प्रकृति के हैं। 
पृथ्वी के निकट रहनेवाले मनुष्यों में जो स्वाभाविक विश्वास की प्रवृत्ति 
होती है वह भारतीय जीवन में प्रायः सर्वत्र मिलेगी। किसान के जीवन 
की भाषा भारत के राष्ट्रीय मन की भाषा हैं। उसके द्वारा हम चारों 
दिशाओं में फंले हुए भारतीय मानव के हृदय को छू सकते हें। 
किसान अपनी भूमि पर हजारों वर्षों से श्रम करता आया है ।उसके 
हल बेलों का ठाठ सब जगह एक सा है। वह अपनी कृषि के उपा्जित 
फल पर उचित अधिकार चाहता है और यह यदि उसे प्राप्त हो तो 
भारतीय कृषक का जीवन सुख का जीवन समझा जाता हे। भारत के 
आथिक जीवन की मूलभित्ति सदा से किसानों का जीवन रही हैं, 
राज्यों का उलट फेर नहीं-- 
राज्ञां सत्वे असत्वे वा विशेषों नोपलक्ष्यते। 
द कृषोवल विनाशें तू जायते जगतों विपत॥॥ 

कृषीवल-संस्कृति भारतीय आर्थिक जीवन की मौलिक सचाई और 
एकता है। अनेक नए प्रदेश आबाद हुए औरबहुत सी जातियां बाहर 
से आकर यहां बस गई। वे सब कृषि जीवन के ताने बाने में समाती 
गई । अपनी अपनो विशेषताओं को रखते हुए भी मातभूमि के साथ 
मिलजाने का यही खुला हुआ रास्ता था कि लोग किसान को संस्कृति 
को अपना कर भूमि के साथ बद्धमल हो जाते थे। आदें,द्राविड, 
'किरात, निषाद सबको एक से जीवन के सांचे में ढाल कर आर्थिक 
संन्तुलन देने का उपाय कृषि जीवन ही था। किसान भारत.का सच्चा 
पृथ्लपुत्र है । भूमि के अतिरिक्त अन्य सम्बन्धों या अधिकारों की कल्पना 
उसके लिये विदेशी है । भारतीय जीवन में, एकता के प्रतिपादक कितने 
ही भौतिक साधन हें जेसे नदियां, वृक्ष वनस्पति, खनिज सम्पत्ति, 
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'पशुपक्षी, उद्योग-धन्धे आदि। नदियों की हरूम्बी धाराएं भूमि के एक 
'भाग को द्र से मिलता ती है। हिमवान से गंगासागर संगम तक गंगा 
का प्रवाह एकहे। दरददेश के पव्॑तों से मेंदानों में उतरती हुई सिन्धु 
नदी सिन्धु सागर संगम के प्रदेश की नाड़ी रही हैँ जो वहां की कृषि 
और व्यापार दोनों की नियामक थी। पद्चिचम वाहिनी नमंदा विन्ध्य 
को पूर्वी छोर असरकंठक को समुद्रतट के ससकच्छ से मिलती थी. 
पृर्ववाहिनी ओदवरी सह यात्रि से महोदधि तक बहती हुई मानों सम्पूर्ण 
दक्षिणी पठार का मानदंड थी। सबलोग इन नदियों का साथ अपना 
सम्बन्ध समान रूप से सानते थे। ये हब की पोषणकर्न्नी साताएं थीं:---- 
नद्य: विदवस्थ मातरः । 
नदियों के द्वारा व्यापार के मार्ग भी बनते थे। गंगा सदा से 
उत्तरी भारत के यातायात की प्रधान नाड़ी रही है। लम्बी-लम्बी सड़कें 
देश की एकता के मुख्य साधन हूँ । संस्कृति के उष:काल में ही राजमार्गो 
'के निर्माण और रक्षा का महत्त्व लोगों के ध्यान में आ गया था। “हे 
पृथ्वी ! जन के यातायात के लिए एवं रथों तथा शकटों के आने जाने के 
लिये जो मार्ग तुम्हारे ऊपर बने हैं, जिन पर सबको चलने का अधिकार 
है, उन मार्गों में कोई लटेरा या बटमार न रहने पावे, वे हम सब के 
लिये कल्याणकर हों१।* द 
. प्राचीन साहित्य में जिन कई प्रकार के मार्गों का उल्लेख हुआ है वे 
देश के विभिन्न भागों की भौगोलिक परिस्थितियों के लिये आवश्यक थे, जैसे 
स्थलपथ, जंगलपथ, कान्तारपथ, वारिपथ, मेंदपथः (पहाड़ी पगडंडी) ९, 
अजपथ (अत्यंत संकरी पगडंडी जिस' पर आमने-सामने से दो व्यक्ति एक 





(१) ये ते पन्यानों बहवों जनायना रथस्य वर्त्मानवच यातवे। 
यै: संचरन्त्युभये भद्र पापास्तं पन्‍्थान जयेसानसिन्नमतस्कर तच्छिवं 


'तेन नो मूड । अथवं १२।१।४७ 
(२) मेढ़ पथ से भी संकरी पगड्ंडी । 
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साथ न निकल सकें), शंकृपथ (कठिन पहाड़ी मार्ग जहाँ खूंटियों के 
सहारे चढ़ा जाय), छत्रपथ (छात से संतुलन रखकर चलने के रास्ते, 
भूले के पुल आदि ), वेत्रपथ (जहाँ बेत या लाठी से सम्हारू क* चलना 
आवश्यक हो ), वेणपथ (जहाँ एक किनारे के लम्बे बाँसों को दूसरी ओर 
झुका कर नदी पार की जाय आदि ) | अर्थ शास्त्र में उत्तरापय और 
दक्षिणापथ नाम से मार्गों के दो मोटे विभाग किये हैं और फिर उनके 
प्रकार बताए हें, जेसे राजमार्ग (मुख्य मार्ग), स्थानीयपथ (विभिन्न 
राजधानियों को मिलानेवाले ), द्रोणममुखपथ(जलूथल दोनों के व्यापा रकेन्ध ) 
राष्ट्रपय (गाँवों को जानेवाले मार्ग ), विवीतपथ (गोचर भूमियों के मार्ग) 
एवं व्यूह पथ (सेनिक मार्ग), हस्तिपष, रथपथ, मनुष्यपथ, 
चक्रपथ आदि। 

. यद्यपि हिमालय पर्वत और दक्षिण के समुद्र भारतवर्ष को अन्य देशों 
से अलग करते हें, परन्तु उन्हीं के रास्तों से इस देश का दूसरे देशों से सम्बन्ध 
भी स्थापित होता है। हिमालय की रूम्बी प्राचीर में प्रब से उत्तर- 
पर्चिम' तक कितने ही द्वार या दरें प्रकृति ने बनाए हैं। पूर्व में 
चीन और भारत को मिलानेवाला स्थरूमार्ग ब्रह्मपुत्र-लौहित्य के पार 
जाता था। सिखिम' के जरिये तिबूबत जाने का रास्ता था। कुमायूं 
और तिव्वतके लीपूलेख दरें में होकर कैछास मानसरोवर और गढ़वाल' 
के माणानीती के घाटों से पश्चिमी तिब्बत में घुसने के मार्ग थे। एक 
भार्ग रामपुर-बशहर (प्राचीन' किन्नर प्रदेश) में होकर सतलूज नदी के 
किनारे तिब्बत में जा मिलता था। परन्तु इन सबसे अधिक सुलभ और 
सभ्यता के निर्माण में सहायक उत्तर-पश्चिम के मार्ग थे। इन मार्गों के 
दो प्रधान गुच्छे थे, एक उत्तर में वंक्षुददी से बाल्हीक और कपिशा होता 
हुआ गंधार में घुस कर उद्भांड में सिंधु नदी पार करके तक्षशिल्त से 
मिलता था। दूसरा रास्ता दक्षिणी अफगानिस्तान में कन्धार से क्वेटा 
की ओर खुल कर बोलन' दरें के इस पर सीबी होता हुआ सिन्धु 
नदी पर उतरता था। इसी की एक शाखा मूला नदी के मार्ग से 

भा० ८ द द 
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बलचिस्तान के मुख्य शहर बेला की ओर चली जाती थी। सीबी का 
पुराना नाम वसाति था। महाभारत में वसाति और मूला की दून में 
रहने वाले मौलेयों का एक साथ नाम आया है (वसातय : समौलेया :, 
सभा० ५१।१५) | इन दो मार्ग गुच्छकों के बीच में दो पतले पथ और 
थे एक क्रंम (वेदिक क्रुमु) ठोची नदियों के सहारे था जिसका प्राचीन 
नाम वर्ण पथ था। अर्वाचीन बननू उसी का स्मारक हे। उशीनर देश 
(भंग मधियाना ) से सिन्ध-सागर दूवाब के जलते हुए रेगिस्तान को पार 
करके यह रास्ता बच्चू की ओर जाता था। वंण्णू पथ जातक से 
मालूम होता है कि पूर्व की ओर से आनेवाले व्यापारियों को कभी- 
कभी कितनी तकलीफें उठानी पड़ती थीं। इसके दक्षिण में दूसरा मार्ग 
गोमल (वेदिक गोमती) और क्वेटा की ओर से आने वाली उसकी 
सहायक फोब (वेदिक यव्यावती) की तरफ से सिन्धु पर उतरता 
था। इस प्रदेश का प्राचीन नाम वनायु जनपद था जिसे आज वाना _ 
कहते हैं। 
भारतीय इतिहास के निर्माण में इन मार्गों का बहुत प्रभाव पड़ा है । 
आथिक और सांस्कृतिक दृष्टि से इनमें सबसे महत्त्वपूर्ण उत्तर का रास्ता 
था। गन्धार से मध्यदेश को मिलानेवाला यह राजमार्ग उपनिषदों से 
पहले ही खुल चुका था। उद्यलक आरुणि अपने पुत्र रवेतकेत्‌ से कहते 
हैं कि यदि किसी मनुष्य की आँख पर पट्टी बांध कर उसे गन्धार से यहाँ 
(पंचाल में) छाकर छोड़ दिया जाय और फिर पट्टी खोल कर उससे 
कहा जाय इस' दिशा में गन्धार है, इस तरफ तुम जाओ, तो वह चतुर 
आदमी गांव-गांव होकर मार्ग पूछता हुआ अवश्य गन्धार पहुँच जायेगा 
(छान्दोग्य० ६१४१२) । पाणिनि ने इस' रास्ते का पुराना नाम 
उत्तरपथ लिखा हँ*। यह मार्ग इतना व्यवस्थित था कि भारतवर्ष में 





(१) उत्तरपथेनाहुतं च, (५११।७७) उत्तरपथ से आने वाले 
व्यापारिक सामान कंबल घोड़े आदिक ओऔत्तिर पथिक' कहलाते थे। 
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आने पर मेंगस्थनीज के मन पर पहली छाप इसी राजमार्ग की पड़ी ।॥ 
यूनानी लेखकों ने उत्तरपथ का ठीक अनुवाद करते हुए इसे नारद रूट 
कहा है और उत्तर-पश्चिम से पूर्व तक इसको आठ भागों का उल्लेख 
किया है। पृष्कलावती से तक्षशिला फिर जेहरूम पार करके व्यास' तक, 
पुनः व्यास से सतल॒ज, सतलज से यमुना, और वहाँ से गंगा के किनारे 
हस्तिनापुर, वहां से कानन्‍्यक्‌ब्ज, कन्नौज से प्रयाग. और प्रयाग से पाटली" 
पुत्र, वहां से भागी रथी के किनारे ताम्रलिप्ति तक यह मार्ग जाता था। 
हर कोस पर दूरी के सूचक पत्थर छगे थे। इस प्रकार भारतीय" 
यातायात की यह बड़ी नाड़ी प्राचीन महान्‌ जनपदों की राजधानियों 
(पुष्कलावती, तक्षशिला, शाकल, हस्तिनापुर, प्रयाग, पाठलिपुत्र ) को” 
मिलाती थी। इसे हम भारतीय इतिहास में उसकी सुरक्षा की राखीः 
कह सकते हें। जब तक यह राजमार्ग सुरक्षित रहा पर्चिम के साथ 
भारत की राजनेतिक और व्यापारिक स्थिति सुदृढ़ रही। चन्द्रगुप्त 
मौर्य और अश्योक ने एवं गुप्त सम्राट चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य और 
स्कन्दगुप्त ने उत्तर पथ की भरीभांति रक्षा की थी। पृष्कलावती 
के उस पार वंक्ष तक यह मार्ग बढ़ा हुआ था और पूर्व से आनेवाले 
चीनी कौशेय पथों को लेकर पश्चिम की ओर बढ़ जाता था। भारतवर्ष 
के भीतरी प्रदेश भी एक दूसरे के साथ वणिक पथों से मिले हुए थे 
एक मार्ग श्रावस्ती से साकेत और कौशाम्बी होकर शोण के उप रक्ेः 
काँठ में होता हुआ दक्षिण कोशल/की ओर जाता था। भरहुत का स्तूप' 
इसी मार्ग पर था। दूसरा मार्ग मथुरा से अवन्ती और भरुकच्छ को 
मिलाता था एवं अवन्ती से प्रतिष्ठान तक जाता था। द्वारका, प्रभास" 
शर्पारिक, गोकर्ण और कन्याकुमारी को मिलानेवाले समुद्री मार्ग का 
उल्लेख ऊपर हो चुका है । इसी प्रकार पूर्वी समुद्र तट पर भी नाग- 
पत्तन, का्वेरीपत्तन, मसुलीपत्तन, विशाखापत्तन आदि थे । इन पत्तनों 
प्र किसी समय द्वीपान्तरों से व्यापारिक सामान उतरता था और यहाँ: 
से भारतीय पोत अपनी यात्रा पर निकलते थे। पूर्वी द्वीप समूह में. 


भारत की मौलिक एकता ११६ 


भारतीय संस्कृति के प्रसार के केन्द्र चोल मंडल, कलिंग और ताम्नलिप्ति के 
प्रोतपत्तन या जलपत्तन थे। इन केद्रों को मिलानेवाला तट का अनुवर्ती 
मार्ग कूछ पथ और बीच समुद्र का मार्ग संयान पथ कहलाता था। 
आ्थिक वस्तुओं के आदान-प्रदान द्वारा देश के दो दूरस्थ प्रदेश 
भी एक दूसरे को जान लेते थे। उदाहरण के लिये जातकों के यूग में 
काशी और शिवि जनपद के मूल्यवान्‌ वस्त्रों का नाम चारों ओर फैल 
गया था। जातकों के अनुसार स्वात के काँठे में बने हुए चटकीले छाल 
किनारों वाले कम्बल फोजी इस्तेमाल के लिये उत्तर भारत में लाए जाते 
थे जिल्हें पांडु कम्बल कहते थे (इन्द्रगोपकवर्णाभा गन्धारा पांडुकम्बला ) । 
इनका उल्लेख पाणिनि ने भी किया है । पांडय देश के मोती और दक्षिण 
के मणिजटित चीर उत्तर भारत में प्रसिद्ध थे। आथिक एकता का बहुत 
अच्छा चित्र महाभारत के सभापव॑ं में आया हे, जहाँ यूधिष्ठिर के राज- 
सूथ यज्ञ में देश-देश के राजा अपने-अपने स्थान की अच्छी वस्तुएं भेंट 
में लेकर इन्द्रप्रस्थ में इकट्ठझे हुए। हिमालय और हिन्दूकश पव॑तों से 
बर्बर जातियों के राजा लोग वहाँ आए पूर्व भारत के संथाल (शाणवत्य:) 
शबर और किरात भी उस यज्ञ में सम्मिलित हुए। पंजाब तथा 
भारत के अन्य प्रान्तों के पुराने राजवंश अपने साथ घोड़े, हाथी, शालरू 
इत्यादि बहुमूल्य सामग्री यूधिष्ठिर को भेंट करने के लिये लाए । कम्बोज 
(पामीर बदख्दा) के राजा तित्तिरकल्माष (गुलूदार) घोड़े, तीन सौ 
ऊंट और खच्चर, भेड़ की ऊन के वस्त्र और समूर जिन पर सोने का 
काम बना था, कम्बल और पोस्तीन के वस्त्र यूधिष्ठिर की सेवा में छाए। 
कार्पासिक (सम्भवतः कपिशा काफरिस्तान) देश के छोग अपने साथ 
तीन हजार सुन्दर दासियाँ जिनका रंग दमकता था और जिनके घने केश 
 लहराते थे, बकरों के चमड़े तथा मृगचर्म लाए । भरुकच्छ के लोग 
गन्धार देश में उत्पन्न घोड़ों की भेंट लेकर उपस्थित हुए। सिन्ध 
बलोचिस्तात में रहनेवाली जातियाँ जैसे वैराम (रम्बकिय), पारद, वंग 
(बलूचिस्तान की लंग जाति) कितव' (केज सकरान के निवासी) गौ, 
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सुवर्ण भेड़, बकरी, घोड़े, गधे औरअंगूर की शराव (फलजमधु ) एवं तरह- 
तरह के कम्बल लाए। प्राग्ज्योतिष का राजा यशब (अश्मसारमय भांड) 
के बर्तत और हाथी दाँत की मूठ वाली तलवारें छाया। एक पाद कबीले 
के लोग लाल, हरे, काले, इच्धधनुष के रंग के जंगलों से पकड़े हुए बहुत 
तेज घोड़े और बहुत सा सोना छाए। चीन, हण, शक, ओड़ (उड्डियान, 
स्वातघाटी का प्राचीन नाम), पर्वताश्रयी (अफगानिस्तान के हिन्दुकृश 
पहाड़ में रहनेवाले ) और हारहूर (दक्षिणी अफगानिस्तान में सरस्वती 
या हरहवेती नदी के प्रदेश के कबीले) लोगों ने अपने देश की कला 
कौशल की सामग्री युधिष्ठिर को भेंट की। उसमें काले रंग के कद्ावर 
दस हजार जंगली गधे थे जो एक दिन में सौ कोस जा सकते थे। उनकी 
भेंट में बाल्हीक तथा चीन के बने वस्त्र भी थे जो ठीक नाप के अच्छे 
रंगोंवाले और खूब मुलायम (स्पर्शाढ्य) थे । इनमें ऊन के बने वस्त्र 
(ओऔर्णे), रंकू बकरों के रोयों से बने पशमीने (राँकव, पामीर के रंक्‌ 
नामक बकरे का पशम बहुत मुलायम होता है), रेशमी वस्त्र (कीटज) 
और पटाम्बर (पट्टज) एवं तरह-तरह के नमदे (कुट्टीकृतवस्त्र) और 
कमल के रंगवाले मुलायम ऊनी वस्त्र और मेमनो की खालें (पोस्तीन, 
आविक अजिन ) भी शामिल थीं । इन छोगों की भेंट में अनेक तरह के 
रस, सुगन्धित पदार्थ, र॒त्न, तेज तलवारे, शक्तियाँ और अपरान्त के बने 
हुए तेज फर्स थे । शक, तुखार (यूची जाति के लोग), कंक (चीनी 
इतिहास के कंगुलोग जो कंक्‌ या सुग्ध बुखारा के उत्तर परिचम में थे) 
और लोमश एवं 'श्ंगी (शक जातियों के नाम) छोग असंख्य घोड़े और 
सुवर्ण की राशि लाए। पूर्व भारत के राजा मणि कांचन और 
हाथी दाँत का काम किए हुए बहुमूल्य आसन, यान और शब्या लाए | 
इनकी भेंट में सोने से जड़े हुए और बाघ के चमड़े से मढ़े हुए बहुत से. 
वेयाध्व रथ थे जिनमें सधे हुए घोड़े जुते थे और नाराच, अर्धनाराच 
बाण, अनेक हथियार और बहुत तरह की भूलें थीं। कुणिद (यमुना 
की उपरली धारा का पहाड़ी प्रदेश) तंगण (उत्तरी गढ़वाल) और 
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परतंगण छोग पिपीलिक१ नामक रवेदार सोना, हिमालय का स्वादिष्ट 
शहद और काले तथा सफेद बालों से बने हुए चमर लाए उत्तरक्रु प्रदेश 
से पानी के जैसे हरे रंग के यशब से बनी हुई मालाएँ और कैलाश के 
उत्तर से वृष्य जड़ी बूटियाँ लाई गई । पूरब में बारीसाल के समुूद्रतट 
के निवासी एवं लोहित्य के तटवासी खाल पहननेवाले किरात लोग जो 
भेंट लाए उनमें चन्दन, अगरु, कालेयक, चमड़े, रत्न, सुवर्ण और दूरदेशों 
के पशु पक्षी थे। उनकी भेंट में किराती दासियाँ भी थीं। प्‌ड्वर्धन, 
बंग, कलिंग और ताम्ललिप्ति के राजा दुकूल, रेशमी वस्त्र, पटोरे 
(एक तरह के रेशम के वस्त्र, पत्रोर्ण) और चादरें (प्रावार) छाए । 
काम्यक सर (उड़ीसा की चिल्का कील ) के राजा ने कीमती भूलों से ढके 
हुए सुनहली पट्टियों से सजे हुए दस सहस्न कूलीन हाथी दिए । शूकर 
(सम्भवतः शबर लोग) राजाओं ने भी बहुत से गजरत्न भेंट में दिए। 
गन्धव॑ या गन्धारदेश के राजा सोते के गंडों से सुसज्जित हरियाले रंग 
के चार सौ घोड़े देने के लिये छाए। सिंहल देश के राजा वैड्ये (लहसू निया 
रत्न), मोती, शंख और तरह-तरह के कालीन भेंट में लेकर उपस्थित 
हुए। उनके साथ मणिचौर पहने हुए साँवले रंग के पाश्वंचर 
जिनकी आँखों के कोए ताम्बवर्ण थे उपायन की सामग्री छेकर 
चल रहे थे। । 
महाभारत का यह चित्र आशिक क्षेत्र में देश भर में फलें हुए डोरों 
का सूचक है । इसमें भी प्राचीन भारतीय भूगोल का क्षितिज वही है जिसका 
उल्लेख पिछले अध्यायों में हुआ है, अर्थात्‌ कम्बोज (पामीर, बल्‌चिस्तान, 


(१) प्राचीन भारतवर्ष में इस सोने को विशेष प्रसिद्धि थी। हीरो दोत 
ने भी इस सुवर्ण का उल्लेख किया है । इसे सोना खोदने वाली चीटियों' से 
निकाला हुआ कहा गया है। इंसकी उत्पत्ति के सम्बन्ध में इस तरह 
की किम्बदल्तियां फैली हुई थीं। वास्तव में ये चींटियां नहीं वरन्‌ 
समर पहने हुए खानों में काम करनेवाले तिब्बती मजदूर थे। 
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कामरूप और बंग एवं पाण्डय और सिहलू तक देश की दिक्‌ सीमा का 
विस्तार था। कौटिल्य के अर्थशास्त्र (चौथी शती ईस्वी पूर्व ) में भी इस' 
व्यापार की कुछ ऋलक मिलती हैँ । उस समय राजकोष में अनेक प्रकार 
की सामग्री आती थी । उसका उल्लेख करते हुए कहा गया कि मोती 
ताम्रपर्णी (सिह), पांड्यकवाट, महेन्द्र पर्वत (गंजम जिला) से छाए 
जाते थे । कुछ रत्न समुद्रपार से एवं मूला नदी के आसपास से भाते 
थे। हीरे सभाराष्ट्र (विदर्भ ), मध्यमराष्ट्र (दक्षिण कोशल ), इच्धवान्‌ 
(कलिंग) में होते थे। चन्दन जोंगक (असम ), देवसभा (देवास) से, 
बिसी और महबिसी नाम की खालें हिमालय के उस पार म्लेच्छ देशों 
से, सामूर, चीवसी और सामूली नामक खालें बाल्हीक से, और 
सातिन नलतूल तथा वृत्तपुच्छ नाम के चर्म उडडियान देश से लाए 
जाते थे । इसके अतिरिक्त नेपाल के थुलूमे, बंग ( मध्यबंगाल ) के 
दुकूल, पुंड ( उत्तरी बंगारू ) के क्षौम और सुवर्ण कूडथ ( पश्चिमी 
बंगाल) के पटोर ( पत्नोण ) प्रसिद्ध थे। मदुरा, कोंकण, कलिंग, काशी, 
बंग, वत्स ( कौशाम्बी ) और महिंष (दक्षिणी हेदराबाद ) के सूतीवस्त्र 
बहुत अच्छे समझे जाते थे। कलिंग देश का कसौटी पत्थर अति श्रेष्ठ 
होता है । ह 

स्थान नाम से वस्तुओं के प्रसिद्ध होने का एक अच्छा उदाहरण 
अमरकोश में पाया जाता हू । वहाँ कालीमिच को मरीच, कोलक 
और घमर्मपत्तन (२।९॥३६) कहा गया है । धर्मपत्तन मलयद्वीप के 
पूर्वी किनारे पर एक नगर था जिसे धर्मराष्ट्र नगर भी कहते थे ( नखोन्‌ 
सिरी धम्मराट्‌, वर्तमात लिगोर ) । वहां से मसालों के साथ मि्चे 
का चालान होकर वह माल कोलक में उतरता था जो कावेरी के मुहाने 
पर सुप्रसिद्ध कोलक नामक जलपत्तन था । द 

वाणिज्य और उद्योग-घन्धों की आथिक गठन भी मौलिक समानता 
पर आश्रित थी। उदाहरण के लिये नापतोल, सिक्के, सार्थवाह व्यापारियों 
के संगठन ( निगम ) एवं पेशेवर लोगों की संस्थाएँ ( श्रेणी ) इनके 
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प्रकार और नियम सुसम्बद्ध और निश्चित थे। एक स्थान के व्यापारी 
दूसरे प्रदेश की परिभाषाओं को जानते थे जिससे आपस, में व्यापारिक 
आदान-प्रदान भली प्रकार चलता था । पुरानी कथाओं में साथ वाहों 
के पाटलिपुत्र से तक्षशिला, चम्पा से ताम्रलिप्ति, श्रावस्ती से भरुकच्छ, 
मथुरा से दक्षिण मधुरा ( मदुरा ) तक मार लाद कर जाने का वर्णन 
आता है| शूर्पारक ( वर्तमान सुपारा) में ५०० बड़े नंगम व्यापारी थे। 
निगम स्थानीय सराफ का नास था। जो व्यापारी इसके सदस्य थे वे 
नेगम कहलाते थे। ऐसे छोगों की साख होती थी। दूर दूर के व्यापा- 
रिक केन्द्रों में उनकी कोठियाँ थीं और उनकी हुंडियाँ चलती थीं। निगम 
व्यापारियों का प्रधान श्रेष्ठी या महाश्रेष्ठी कहलाता था । इस' प्रकार की 
निगम संस्थाएं, पालिपुत्र, चम्पा, काशी, श्रावस्ती, अयोध्या, मथुरा, 
विदिशा, उज्जयिती, प्रतिष्ठान, शूर्पारक, भरुकच्छ आदि बड़े-बड़े व्यापार 
केन्द्रों में बहुत ही समृद्ध अवस्था में थीं। कई स्थानों से निगमों की 
मोहरें मिली हैं, जेसे काशी के पास राजघाट की खुदाई में। सराफा 
और हुंडी के अत्यन्त विश्वसनीय संगठन प्रायः जठारह॒वीं शती के अन्त 
तक जीवित अवस्था में थे। व्यापारी अपनी व्यवसाय बद्धि, सचाई और 
कार्यक्शलूता से भौतिक जीवन में जो मेल मिलाप के स्रोत उत्पन्न 
करत हे वे अन्य प्रकार से सम्भव नहीं होते । वे छोग संस्कृति के 
अग्रदूत होते हैं और अपरिचित क्षेत्रों में भी अपने प्रान्त, देश और भूमि 
को जय पताका पहले पहुँच कर स्थापित करते हैं । अवश्य ही महाजन- 
पद यूग से लेकर गुप्तकाल तक लगभग एक सहस्र वर्षों के समय में 
भारतीय सार्थवाह, नेगम, वाणिज्य, साँयात्रिक (साभे में जहाज लादने- 
वाले) और सम्भूय समुत्यान' व्यापारियों ने न केवल स्वदेश में बल्कि 
वदेशिक व्यापार के क्षेत्र में भी लहलहाते व्यापार की नींव डाली 
और अपने सत्य एवं उद्यम के आधार पर उसे यशस्वी बनाया। रोम, 
अरब, पारसीक, बाल्हीक, सिंहल और भारतीय द्वीप समूह (हिन्देशिया) 
के साथ भारतीय व्यापार के मूल्यवान्‌ ऐतिहासिक प्रमाण अभी तक 
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उपलब्ध हैं। पारसकूल के साथ भारतीय लोग शंख, चन्दन, भगरु, मंजीठ 
सोना, चाँदी, रत्न, मोती, मूंगा इन' वस्तुओं का व्यापार करते थे। व्यापारी 
लोग माल की गाँठों पर अपनी मोहर लगाकर भेजते थे। इस तरह 
की कई हजार मोहरें पुरातत्त्व की खुदाई में मिल चुकी हें। जिन स्थानों 
में मोहरें तोड़ कर गाँठें खोली जाती थीं उन्हें पुटभेदन” कहते थे। इससे 
इतना स्पष्ट सूचित होता है कि व्यापार के कुछ सर्वेमान्य नियम और 
समभौते थे जिनका सर्वत्र सचाई से पालन किया जाता था । 

स्पष्ट है कि इस' व्यापार का आधार प्रमाणित नाप तोल और सिक्‍तकों 
के व्यवहार पर आश्रित था। कौटिल्य ने लिखा है कि तोलने के बाट 
लोहे अथवा पत्थर के होने चाहिएं जो जल के स्पर्श से घट बढ़ न सकें । 
पत्थर भी अच्छे किस्म का मगध या मेकला (विन्ध्याचल का पूर्वी भाग ) 
पहाड़ों का होना चाहिए । तराज्‌ लोहे की होनी चाहिए । मोटे तौर पर' 
देश में दो मान चाल थे, मागधमान' और कालिंगमान। कहा जाता है 
कि नन्‍द राजाओं ने जब उत्तर भारत में पहली बार बड़ा साम्राज्य 
बनाया तो उन्हें नाप तोल की प्रामाणिक व्यवस्था करना आवश्यक ज्ञात 
हुआ । वही मागधमान” कहलाया । लेकिन कलिग में उनका पूरी' 
तरह अधिकार न' होन से वहाँ के लोग अपनी अलरूग नाप तोरू मानत 
रहे । 

व्यापारीवर्ग के समान उद्योग-धन्धा करनेवाले और कलाकौशलर की'' 
वस्तुएं बनानेवाले पेशेवर लोगों के भी संगठन थे जिन्हें श्रेणी* कहते. 
थे । प्राचीन साहित्य में १८ प्रकार की श्रेणियों के नाम जाते हैं, जैसे 


(१) व्याकरण में इस घटना का स्मारक एक उदाहरण बच गया 
ह-“ननन्‍्दोपक्रमाणि सानानि। द 

(२) एकन शिल्पेन पणयेन वा ये जीवन्ति तेषां समहः श्रेणी । (कयूयट 
२॥१॥५९)। मेघातिथि के अनुसार श्रेणयो नाना जातीनां एक जातीयकर्मो-- 
पजीविनां सघाताः (२।३०) 
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कुम्भकार, पटेल, सुवर्णकार, सूपकार, गन्धकार, नाई (कासवग), माली 
(मालाकार), काछी, तम्बोली, चर्मकार, तेली (जन्तपीलूग) बुनकर 
(गंछिय), छीपी (छिम्पाय) कसेरे (कंसकार), दर्जी (सीवग ), ग्वाले 
(गुआर), भील और धीवर। इस सूची में नाम घट बढ़ सकते थे किन्तु 
'मुख्य बात यह है कि श्रेणियों के निश्चित नियम थे, जिन्हें राज की ओर से 
भी मान्य समझा जाता था। मनु ने लिखा हैँ कि धर्म वित्‌ राजा को 
वा ए कि जातिधरं, जानपदधर्म, कुछूधर्म और श्रेणीघर्म अर्थात्‌ इन-इन 
संस्थाओं के रीतिरिवाजों की भली प्रकार छान-बीन करके उनसे अविरुद्ध 
अपने राजकीय नियम और कानूनों की स्थापना करे ।' 
श्रेणी प्रभावशालिनी संस्थाएँ थीं । अपने सदस्यों में वे न्याय का 
निपटारा भी करती थीं । नारद, बृहस्पति और याज्ञवल्क्य आदि स्मृतियाँ 
श्रेणी को व्यवहार निर्णय का अधिकार देती हैं, जो राजमान्य होता था। 
श्रेणियों में नौसिखियों के लिये बाकायदा नियम थे। देश में सत्र 
श्रेणियों की प्रतिष्ठा थी। उनकी आर्थिक स्थिति मजबूत समझी जाती थी । 
'नासिक और मथुरा से मिले हुए अभिलेख बताते हें कि राजा लछोग 
ी श्रेणियों के पास धर्मार्थ दिया हुआ मूलधन जमा करा देते थे, जिसके 
ब्याज से सावंजनिक पुण्य का कार्य किया जाता था। श्रेणियों का यह 
'काये बेंक जेसा था। नहपान के जामाता उषवदात ने नासिक में दो कोलियों 
'की श्रेणियों में तीन हजार कार्षापण जमा किये जिसके व्याज से भिक्षुओं 
'के लिये चीवर और कुछ साग सब्जी का प्रबन्ध किया जाता था" । 
'हुविष्क' के एक उच्च अधिकारी ने मथुरा में पुण्शाला का निर्माण करा 
“कर सदाबते के व्यय के लिये ११०० रुपयों (पुराण कार्षापण) की अक्षय 
(१) जाति जानपदान्धर्मान्‌ श्रेणीधर्माइच धम्मवित्‌। 
समीक्ष्य कुलूधर्माइच स्वधर्मम्‌ प्रतिपालयेत्‌॥ (सनु ८।४१) 
यहां धर्म का अर्थ समयाचारिक धर्म या रीतिरिवाज हे। 
(२) नासिक गुफा अभिलेख एपिप्राफिया इंडिका ८॥८२ 
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नीवि दो श्रेणियों में जमा की । मथुरा और नासिक एक दूसरे से काफी 
दूर हैं और वहाँ के राज्य भी अलग थे, किन्तु ऊपर के लेखों में दोनों जगह 
चाँदी के कार्षापण. सिक्‍कों के दान का उल्लेख हैं । एक तरह के सिक्‍के 
आथिक संगठन की एकता को प्रकट करते हैं। वस्तुतः चन्द्रगुप्त मौये 
और अशोक के समय में बत्तीस' रत्ती तोछ का चाँदी का कार्षापण 
सिक्का राज्य भर में चालू था। इस तरह के सिक्‍कों के ढेर अफगानिस्तान 
से लेकर मंसूर तक पाए गए हैं। उनकी तोल और मूल्य एक से हें और उन 
धर बने हुए चिन्हों* में भी घनिष्ठ एकता है, जेसा कि उनके विशेष 
अध्ययन से ज्ञात हुआ है । यह ठीक हैं कि मौयंकाल से पहले और 
'उसके बाद और भी अनेक प्रकार के सिक्‍के ढ़ाले गए, केकिन उनकी 
तोल और मूल्य का आधार एक स्वंसम्मत व्यवस्था थी। राज्यों 
के बदल जाने पर भी उनके जारी किए हुए सिक्‍के चाल रहते थे 
और व्यापारी छोग बाजार में नये-नए सिक्कों के साथ उनके मोल 
और तोल का हिसाब लगा छेते थे। इस' प्रकार ननन्‍्द राजाओं के समय 
(पाँचवीं शतती ई० पूर्व ) में चालू की हुई मुद्राएं कुषाण और गुप्तकाल' 
में भी चलती रहीं। 

एक दूसरा उदाहरण अलाउद्दीन खिलजी के समय का हें। दिल्ली 
की टकसाल के अध्यक्ष ठक्क्र फेरू ने लिखा ह कि गुजर प्रतिहारबंशी 
भोज (९वीं शती) के आदिवराह द्रम्म और नवीं से बारहवीं शती 
'तक के सेकड़ों और प्रकार के अन्य राजाओं के सिक्‍के दिल्‍ली की टकसाल 
में जाते थे। इनमें आबू, देवगिरि, वाराणसी, गुजरात, मालवा, चन्देरी 
की मुद्राएँ और अलाउद्दीन से पहले के दिल्ली के सुलतानों के भी 
अनेक सिक्‍कों के नाम आए हें। इसका एक सुफल यह था कि राज्य 





१) प्रत्येक सिक्के पर पांच चिन्ह बने हुए हैं जिन्हें संस्कृत मे 
रूप और अंग्रेजी में सिम्बल कहते हू सिक्के आहत कार्षापण 
कहलाते हैं। इनकी प्रामाणिक तोल ३२ रत्ती की थी। 
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बदलते रहते थे, किन्तु आथिक ढाँचा स्थिर रहता था और आशिक 
क्षेत्र में व्यापारी लोग आपसी लेव-देन के समय छोटे-छोटे राज्यों 
की सीमाओं को बाधक नहीं समभते थे । सत्य. तो यह है कि ने केबल 
आशिक क्षेत्र में वरन्‌ जीवन के अन्य क्षेत्रों में भी इतिहास के प्रत्येक 
यूग में संस्कृति का ढाँचा और व्यवस्था भिन्न-भिन्न प्रांतों में एक-सी 
पाई जाती है । जिस प्रकार मौयंयूग की कला, वेश-भूषा, साहित्यिक 
दोली और धामिक प्रवृत्तियाँ प्रान्तीय' भेदों से ऊपर सारे देश में एक' 
ज॑सी देखी जाती हैं, वही सचाई आशिक क्षेत्र में भी थी। यही तथ्य 
गुप्त युग या मध्ययुग में भी सही है। राज्यों के बटवारों से युग संस्कृति 
की एक रूपता में भेद नहीं देखा जाता। 


जअव्याय ७ 
जन 


भारतभूमि पर रहने वाल्य जन अत्यन्त विस्तृत है। इसके अच्तर्गंत 
हम' उन समस्त मानव जातियों की गणना करते हें जो यहाँ ही उत्पन्न 
हुई या बाहर से आकर यहाँ बस गई । इतिहास के महाकटाह में 
निरन्तर कितनी ही जातियों का समावेश इस भूमि पर होता रहा है 
और संस्कृति की कोई अनिवंचनीय' क्षेमवती शक्ति उन जातियों को 
यथास्थान सुरक्षित रखकर भी उन्हें एकता के साँचे में ढालने का 
प्रयत्त करती रही है। यह प्राणवती महाशक्ति सहिष्णुता और समन्वय 
के श्वास-प्रश्वास की सहायता से अपना कार्य करती रही है । यह पूवे- 
युग में थी, आज भी है, जागे भी रहेगी | ऐसा विदित होता है कि 
भारतीय भूमि पर जनकी स्थिति का अन्तर्यामी सूत्र सभ्यता के उष:काल 
में ही राष्ट्र निर्माताओं के ध्यान में आ गया था। उसके तेजस्वी स्वर 
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जो निम्नलिखित मन्त्र में प्रकट हुए स्थिर भाव से ऊर्चे उठते चले 
गए और आज भी हम उनके कम्पन का अनुभव करते हूं। 
जन बिभ्रती बहुधा विवाचर्स 
नानाधर्माणं पृथ्वी यथोकसम्‌ । 
( अथवें० १२१४५ ) 

मातृभूमि ध्ू व धेनु है, वह निक्चल भाव से खड़ी है । कितने ही 
प्रकार के जन, अपने-अपने स्थानों में बसे हुए, अपनी भाषा और धर्मों 
को मानते हुए पृथ्वी में सब ओर भरे हें। मातृभूमि अपने अमृत तुल्य दूध 
की सहस्रो धाराएँ सबको समान रूप से दे रही हैं।' यह मन्त्र भारत 
की राष्ट्रीय संस्कृति का संविधानपत्र है, इसमें प्रत्येक के लिये रक्षा का 
सन्देश है। भाषा, धर्म और जन की निजी विशेषताओं की रक्षा का 
यह शाइवत अभय पत्र है। यह तथ्य' केवल पुस्तकों का विषय' नहीं 
रहा किन्तु छोकजीवन के रोम-रोम में बिध गया। जन के प्रति सहि 
घ्णता की यह भावना राष्ट्रीय जीवन के कल्याण की श्ञीत वाय है। 
इसके झोंके सबको सूख पहुंचाते हें । 

प्रत्यके जन को उसकी विशेषताओं के साथ जीवित रहने की' स्वत- 
न्त्रता होगी, उसकी भाषा की रक्षा होगी, धर्म की रक्षा होगी, रहने 
के लिये स्थान मिलेगा। इस प्रकार के अनेक वरदानों की छत्रछाया में 
पोषित हुआ जन' भूमि के साथ माता और पुत्र के सम्बन्ध में बंध 
जायगा। यही भारतीय जीवन की अति संक्षिप्त बारहखड़ी हे। 

भारतीय जन के विषय में विचार करते समय तीन मुख्य विशेषताएं 
सामने आती हें:--- द 

१--विविध जातियों के उपादान जो भारतीय जन में सम्मिलित 
हैँ । 
२--उन जातीय उपादानों की इच्छानुसार अधिक-से-अधिक 
रक्षा 

. ३--मौलिक एकता या समग्रता की ओर उनकी प्रगति। 
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जब हम जन जीवन के उपादानों की विविधता की बात सोचते 
हैं तो हमारे आइचर्य का ठिकाना नहीं रहता। जनयज्ञ में जितनी भिन्न 
आहुतियाँ इस भारत भूमि में पड़ी हे उतनी संसार के किसी अन्य 
देश में नहीं । कहाँ-कहाँ से कितनी तरह की मिट॒टियाँ काली, साँवली, 
गोरी, गेहुआं, पीली, भूरी भादि आदि भारतीय जन के काय निर्माण में 
सन कर एक में मिली है । आयें, द्वाविड़, निषाद, किरात, शक, पल्हव' 
पारद, यवन, हण, तृषार, काम्बोज, चीन, यक्ष, खस, असुर, राक्षस, शबर, 
कोल, मुंडा, टोडा, भील, चेचुं, पुक्कस, नाग आदि अनगिनत जातियां 
उपजातियां भारतीय जन में मिली हुईं हैं। इतिहास उनके आवागमन 
रहन-सहन और घटने-बढ़ने की रोमांचकारी कथाएं कहता है। हमारी 
समझ से ऋक्ष, वानर आदि शब्द भी जातिवाची थे जो आगम्तय या 
निषाद वंश की उपजातियों के नाम थे। ऋक्षवान्‌ पर्वत (छोटा नागपुर 
की ओर विन्ध्याचल का पूर्वी भाग) का नामकरण ऋक्ष जाति के 
निवासस्थान का स्मारक है। ऋक्ष और वानरों की राम के साथ मेत्री 
_ निषाद जातियों का आरयों के साथ सम्मिललन प्रकट करती हे। इसी'ः 
प्रकार निषादवंशी राजा गृह का राम के साथ मंत्री सम्बन्ध भी है। किसी 
समय कोसल जनपद की सीमा तक निषाद जाति का विस्तार था। 
श्यृंगवेरपुर में गृह की राजधानी थी। वहीं उसने राम का स्वागत किया 
और उन्हें दक्षिणापथ की ओर बढ़ने में सहायता दी। आये संस्कृति के 
साथ निषाद संस्कृति के इस मेल का संस्कार आज तक छोक' मानस 
में विद्यमान है। गोंडा, बहराइच, बस्ती आदि पूर्वी जिलों में काफो 
संख्या ऐसे लोगों की है जो अपने आप को निषाद कहते हें और गृह 
को अपना पर्वज मानकर उसकी पृजा करते हैं एवं इस समय हिन्दू 
धर्म के अनयायी हैं । 

इस देश में आदिम जातियों के भंडार भरे हैं । और भी, कोई जाति 
ऐसी नहीं जिसमें भेद उपभेद न हों। असम, छोटा नागपुर, बस्तर 
दक्षिण हैदराबाद, मद्रास के पहाड़, जंगल और पठारों में इन मानवोंः 
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को ठट॒ट भरे हैं। सदा से यहाँ उनका निवास रहा है। आज राष्ट्रीय 


दृष्टि से उनके पार्थक्य की बात सोचना अनुचित हूँ, किन्तु इतिहास 
इस बात का साक्षी है कि आरम्भकालर से ही हिन्दूकरण पद्धति के 
दायरे में वे खिंच आए थे। वेदों में ब्रात्यस्तोम' का उल्लेख आया है। 
ब्ञात्यों का जो वर्णन मिलता है उससे ज्ञात होता है कि ये छोग आये 
संस्कृति से बाहर छूट-मार करके जंगली जीवन व्यतीत करते थे९। 
पाणिनि से ज्ञात होता है कि ब्रात छोग हूट-मार से जीविका निर्वाह 
करने वाले नाना जातियों के छोग थे *। इन लोगों के भी आपस में कुछ 
अविकसित राजनैतिक संगठन थे, जैसे कि सिन्ध के किनारे के कबाइली 
'लोगों में पाए जाते हें। उत्तरपश्चिमी भारत में संघ और गणों के जो 
प्रयोग हो रहे थे उससे नीचे स्तर पर ये प्रयोग भी थे। इसीलिये 
अष्टाध्यायी में यह बताने के लिये उनका उल्लेख हुआ है कि उनके 
'नाम किस' तरह रक्‍्खें जाते थे, जेसे कपोतपाका :। 

जन के विविध जीवन की दूसरी विशेषता जो कवर भारतवर्ष में 
देखने में आती है वह यह हूँ कि विभिन्न स्तरों पर ये जातियाँ समाज 
में अपना जीवन निर्वाह करने के लिये स्वतन्त्र रहीं हैं। प्रत्येक जाति 
'आन्तरिक स्वराज्य का उपभोग करती थी। यह उसकी इच्छा है कि 
वह अपने निजी जीवन की कौनसी विशेषता रखना चाहती है और 
. कितना अंश वह दूसरों से छेना चाहती है। भाषा, धर्म, देवी देवता, 
विश्वास, सामाजिक संस्कार सब के विषय में हर एक समुदाय या वर्ग 
अपनी इच्छानुसार जीवन ढालने में स्वतन्त्र था। किसी केन्द्रीय 


(१) धनुष्केण अनिषणा ब्रात्याः प्रसेधमाना यन्ति ॥ (लाट्यायन औत- 

. सूत्र ८६७ ) टीका... ब्रात्या लोक प्रसेघधभाना आसेधन्तः 

चासयन्तो यन्ति । और भी कात्यायन ओतसूतच्र २११२३-१४८॥ 

(२) अष्टाध्यायी पार२१ और ५३३॥११३ नानाजातीया अनियत- 
वृत्तयः । उत्सेधजीविनः संघा ब्राताः । 
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शक्ति ने बलपूर्वक यदि जातीय जीवन को एक तरह के साँचे में ढालने 
का प्रयत्न किया होता तो उसका नतीजा यही हो सकता था कि या तो 
ये समृदाय मार काट के द्वारा समाप्त हो जाते और या अपना सब कुछ 
भूल कर दूसरी जीवन पद्धति और संस्कृति अपनाने के लिये मजबूर होते। 
मानवी दृष्टि से ये दोनों बातें अवांछनीय हँ। किसी के धामिक विश्वास 
या संस्क्रति का धरातल जेसा भी है, उसे अपने अस्तित्व की स्वतन्त्रता 
है। इसी आधार पर भारतीय समाज रचना की नींव रक्‍्खी गई। 
श्रत्येक जाति अपने क्षेत्र में आत्मतृप्त और अपनी संस्कृति की गोद 
में सुखी रहती है । उनकी इस स्थिति को स्वीकार करते हुए ही भारतीय 
संस्कृति ने अपने देशव्यापी प्रभाव के अन्तर्गत उन्हें खींचा। यह प्रभाव 
अत्यन्त गूढ़ और स्वाभाविक रीति से स्वतः सब पर पड़ने रूगा। 
देश में राष्ट्रीय जन हजारों प्रकारं से इस प्रभाव का अनुभव करता था। 
एक गंगाजी के मेले को लें। भूमि पर रहनेवाले जन का कोई व्यक्ति 
ऐसा न होगा जो उस प्रभाव के खिंचाव का अनुभव न करता हो। 
पर्व उत्सव मेले संस्कार कितने ही रूपों में संस्क्ृति की ये किरणें लोक 
मानस' को भू गी कीट की तरह अपने स्वरूप में ढालती हैं। यह प्रभाव 
एक दूसरे पर बड़े मधुर ढंग से पड़े हें। न जाने कितनी बातें भार्यों ने 
द्वाविड़ों से, द्राविड़ों ने आयों से,एवं आये और द्वाविड़ों ने नियादों से , और 
निषादों ने इनसे ली हें। कुलदेवता, ग्राम देवता, नगर और नदी देवताओं 
की आपस में ऐसी गडुमड़ हुई है कि अब वे समस्त देश के बन गए हैं। 
जिसकी जैसी रुचि है वह उसे स्वीकार कर लेता है। जिस प्रकार 
वर्षा में नदी प्रतिवर्ष मिट॒टी की तहों अपने तठों पर छोड़ती ह उसी 
प्रकार यूग-यूगान्तर के भीतर से विचारों के अनेक कोष भारतीय 
संस्कृति में संपुटित हुए हैं। आज उनकी पुथक्‌ पृथक्‌ पहचान असम्भव 
नहीं तो कठिन अवश्य है। संस्कृति की यह प्रभावशालित्री प्रक्रिया 
ही हिन्दूधर्म की पद्धति है। इसका सबसे पूर्णरूप पौराणिक हिन्दूधर्म है। 
वह एक बड़े जंगल की तरह है जिसमें छोटे तिनके से लेकर देवदार 
भा० ९ द 


भारत की मौलिक एकता १३० 


के सौ -सौ फूट ऊँचे व॒ुक्ष जगह छेंके खड़े हैं। सब अपनी-अपनी 
चौपाल के चौधरी हूँ, और हँस' कर सूर्य का स्वागत करने के लिये 
स्वतन्त्र हैं। एक वायू उन सबको भकफोरती है और एक ही मेघ की 
बूंदें उनके शरीर को पुष्ट करती हैं। सबके जीवन रस' का स्रोत इसी 
भूमि में है। ऐसे ही जितने भी जन हो उनकी सांस्कृतिक जड़े इसी 
देश की भूमि के साथ जुड़ी हुई हें। तभी भूमि के साथ उनका जात्मीय 
सम्बन्ध पूरा और पक्‍का हो सकता हे। कहते हें कि यहाँ पहले निषाद 
मुंडा जाति का निवास था। कोल संथाल, मुंडा, शबर, हो, कोरुवा, 
खाड़िया, क्रक, ज्ोयांग आदि उनके अनेक भेद देश में आज भी आबाद 
हैँ। निषाद वंश की ये जातियाँ दक्षिण पूर्व के भारतीय द्वीप समूह 
की जातियों से सम्बन्धित थीं जिनका सिलसिला हिन्द चीन, कम्बोज, 
मेलेनेशिया और पोलीनेशिया के असंख्य द्वीपों में बसे हुए जन' समृह तक 
चला गया था । ज़ों हो आज ये जातियाँ भारतभूमि के अविभाज्य 
अंग हैं। उनकी भाषा और धर्म दोनों भारत की भूमि से बद्धमूल हैं। 
वस्तुतः निषाद वंश की भाषाओं ने आये भाषाओं के भंडार को अनेक 
शब्द प्रदान किये हें और उनके धामिक विश्वासों से भी भारतीय धर्मों 
का ताना-बाना अधिक समुद्ध हुआ है। जीवन में जिन स्थूल वस्तुओं 
का भूमि से सम्बन्ध है, जेसे वृक्ष, वनस्पति-पहाड़, खाड खड्ड , पत्थर, 
मिट्टी, आवश्यक औजार और जंगली पशु आदि, इनके नामकरण में 
निषाद भाषाओं के शब्द आये भाषाओं में लिये गए होंगे। एक विद्वान * 
का कथन है कि गोदा नाम जो अब संस्कृत का जान पड़ता है, वह 
शबर भाषा का है । उस भाषा में भो का अर्थ बड़ा और डा का 
अर्थ पानी की चादर। गोडा का ही संस्कृत रूप गोदा है। परछाकि- 
मिडि से पेहकिसिडी तक फेला हुआ १५० मीरू लम्बा और १०० 
मील चौड़ा फेछा हुआ शबर जाति का हद्ढेश है। इसके पदिचम की 


(१) श्री जी० बी० सीतापति, प्रधान संपादक तेलगु शब्दकोश ।... 


१३९१६ जनः 


सीमा आज भी शबरी नदी है जो गोदावरी में मिली है । उसीः 
शबरी के पास ही बस्तर के मध्य से इन्द्रवती नदी बही है। ज्ञात होता: 
है कि शबरों के प्रदेश में जब आये उपनिवेश बने तब इंद्रवती यह 
नाम पड़ा होगा। वे अपने आपको सोजअरा' कहते हें। स्थानीय नामों में 
उनकी भाषा के अनेक छब्द सुरक्षित हैं। परलाकिमिडी नाम में परलाः 
तेलगु भाषा का शब्द है जो गाँव का वाचक है, और शवर भाषा का 
किमिडी शंखला का (मिड एक, डिआ कटिभाग ), अर्थात्‌ परलाग्राम की 
पर्वत खुंखला । भारतीय साहित्य में शाबर मन्त्रों का उल्लेख हुआ है॥ 
शिव को एक कल्पना शबरों के देवता के रूप में और पावव॑ती कीः 
शबरी के रूप में है । ये शबर धर्म और हिन्दूधर्म के मेल के सूत्र हें।. 
शबर, मुंडा आदि जातियों के घामिक विश्वास मन्त्र-तन्त्र एवं भाषा और 
गीतों के वैज्ञानिक अध्ययन से इस अतीत इतिहास' की कुछ कड़ियाँ: 
अवश्य प्राप्त की जा सकेंगी। वैज्ञानिकों का विचार है कि आदिमः 
वासियों की जो शाखाएं हिन्दूकरण पद्धति के अन्तर्गत खिंच आई 
उन्होंने स्वेच्छा से शव-निखात की प्रथा त्याग दी और अपनी परिवर्तित 
स्थिति की सूचक अग्निदाह की प्रथा स्वीकार कर ली। उत्तर और 
दक्खिन' की कितनी ही जातियों में ऐसा हुआ। 

भारतीय जन के अन्तर्गत दूसरा बड़ा समुदाय द्राविड़ छोगों का है॥ 
द्रविड़ अथवा द्रमिड़ शब्द का ही रूप तमिल है। इस' समय दक्षिण 
भारत के द्वाविड़ देश में तेलुगु, कन्नड़, तमिल और मलयाली भाषा 
बोलनेवाले लोग आय, कर्णाट, तामिलनाड (नाटु, प्राचीन तमिल शब्द ८ 
राष्ट्र) और केरल इन प्रदेशों में रहते हें। भारतवर्ष के प्रायः: एक' 
पंचमांश छोग' आज भी इन भाषाओं के बोलनेवाले हें। ऐसा विश्वास" 
है कि. किसी समय द्राविड छोग उत्तर-पर्चिम भारत में एवं पश्चिम 
और मध्यभारत में भी प्रबल थे। गोंडी भाषा द्वाविड़ परिवार की ही' 
है, जो मध्यभारत और मध्यदेश के भीतर भी किसी समय दूर तक 
फंली हुई थी । द्राविड़ों के आदि निवासस्थान के विषय में और उनकीः 
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आदि द्राविड़भाषा किस परिवार की थी, इस विषय में अभी सन्देह है। एक 
अनुमान हें कि द्राविड़ लोग पश्चिमी एशिया, संभवतः पूर्व भूमध्यसागर 
के अंचल से भारत की ओर आए। बिलोचिस्तान में ईरानी आर्यभाषी 
बिलोच और पठान तथा भारतीय आयेभाषी सिन्धियों के बीच में 
अभी तक ब्राहुई नामक एक जाति रहती है। इसकी ब्राहुइ' भाषा द्राविड 
परिवार की है। इससे यह अनुमान होता है कि एकसमय आये 
भाषा के प्रसार से पूर्व बलूचिस्तान में और पास के सिन्ध प्रदेश में 
भी ब्राहुई के समान द्वाविड़ भाषा चलती थी। सहस्ाद्ियों पूर्व 
बैंदिक आया और द्राविड़ों का अवश्य सम्पके हुआ और उसके फलस्वरूप 
सांस्कृतिक आदान-प्रदान भी हुआ । आयंभाषाओं में मूद्धेन्य ध्वनि का प्रचार 
प्राचीन काल में द्वाविड़ भाषा के प्रभाव से ही हुआ जान पड़ता है। 
संस्कृत भाषा के अनेक शब्द मूल में द्वाविड़ भाषा से उत्पन्न हुए हैं। 
खंड, आडम्बर, तंडल, फल, कपि, अटवी, अरविन्द, कबरी, कवच, 
धम्मिल, कूट, कुलत्थ, चपेट, कृपर, तट, कोट, चीर आदि शब्द द्राविड़ 
भाषाओं से आयंभाषाओं में आ मिले हें । किट्टल ने अपने कन्नड़ कोश 
की भूमिका में ऐसे रूगभग ४५० दाब्दों पर विचार किया हे ? 


(१) देखिये सुनीतिकुमार चटर्जी, द्राविड़, छोकवार्ता दिसम्बर १९४४ 
प्‌० १४१ -१५२। सुनीति बाबू का सुझाव हे कि आदि द्वाविड़ों 
का जातीय नाम संभवतः द्रमिल अथवा द्रस्मिज था। उसके बाद 
लीसिया के लोग इस नाम को तुम्मिलि' लिखते रहे । 
हेरोदोत इसे तिरभिलाइ” लिखा है । भारतवर्ष में इनका जातीय 
नाम सम्भवतः पहले द्रसिज प्रचलित था। आयों ने इस नाम 
को संस्कृत सें द्रमिल द्रसिड़, अथवा द्रविड़ के रूप में बदल लिया 
जो बाद में पाली तथा सिहली भाषा में दमिल' मिलता हे । 
ई० सन्‌ की प्रथम सहस्राब्दी के सध्यभाग सें इसका रूप तमिल 


हो गया । 


संस्कृत और प्राकृत के इतिहास में ज्यों ज्यों शताब्दियाँ बीतती गई' और 
दक्षिण तथा उत्तर का सम्पर्क बढ़ा विभिन्न यूगों की आयंभाषाओं में 
द्राविड़ शब्द गृहीत होते रहे एवं द्राविड़भाषा में भी संस्कृत और आये 
शब्द खल कर लिये गये। इस समय भाषाओं का यह समन्वय इस' 
दर्ज पर पहुंच गया हे कि मलयालम में लगभग ८० प्रतिशत, तेलग 
में ६० प्रतिशत, कन्नड़ में ५० प्रतिशत और तमिल में ३० प्रतिशत, 
शब्द संस्कृत भाषा के हें। द्वाविड़ परिवार में अन्य भाषाओं का साहित्य 
तो १००० वर्ष पहले तक जाता है। सबसे प्राचीन तेलग पस्तक नन्नयक्रंत 
महाभारत का आंशिक अनुवाद ११वीं शती का हैँ और प्राचीन कन्नड़ 
के कुछ लेख ईसा से पांच सौ वर्ष बाद तक के हैँ | किन्तु तमिल 
भाषा का साहित्य रगभग ई० सन्‌ के आरम्भ का हे जो अत्यन्त 
विस्तृत, काव्य, नाटक, व्याकरण आदि बहुमूखी विषयों से युक्त, एवं 
उच्च संस्कृति का द्योतक हे । इस साहित्य की अच्तरात्मा शुद्ध भारतीय 
है और पदे पद भारतीय संस्क्ृति की मौलिक एकता का प्रमाण देती 
है । सांस्कृतिक दृष्टि से उत्तर भारत और दक्षिण के काव्य दोनों की 
पृष्ठभूमि एक जेसी हैे। उदाहरण के लिये शिलप्पाधिकारम्‌' काव्य 
के निम्नलिखित अंश में उत्तर और दक्षिण के सांस्कृतिक अभिप्राय बे- 
रोक टोक एक दूसर में मिले हुए हे । 

“एक विद्याधर ने अपनी प्रियतमा के साथ रजताद्रि कैलास पर 
भदनोत्सव मनाया । उसी समय उसे ध्यान आया कि दक्षिण भारत की 
पुहार नामक. राजधानी में इसी समय इद्धमह हो रहा है। उसने. 
अपनी स्त्री से कहा,  प्रिये, चलो पुहार का उत्सव देखें, जहां माहा भूतम्‌ 
साक्षात्‌ रूप में उस हवि का भक्षण करते हे जो असुरों के बाणों से भय 
भीत इच्द्रपुरी की रक्षा करनेवाले पुरुषव्याध्य मचकुन्द की सहायता करने 





(१) इलंगो अडिगल नामक चेर राजकुमार द्वारा विरचित। शिलूम्बू 
नूपुर, उसकी कहानी के आधार पर विरचित काव्य । 
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के उपलक्ष में उसे दी जाती हे। चलो वहां उन' पाँच मंडपों को भी 
देखेंगे जिनका वास्तु सौन्दर्य अद्भुत है, जो इन्द्रप्रदत्त हें और जिन्हें 
अमरावती के रक्षक मुचुकुन्द के पूर्वजों ने पृथ्वी पर बनाया हे। 

अगस्त्य ने यह देखकर कि सहसाक्ष इन्द्र के समक्ष उवंशी के 
नृत्य में नारद की वीणा ठीक नहीं बज रही, शाप दिया 'परिवादिनी 
के सौभाग्य का अन्त हो और नतंकी पृथ्वी पर जन्म ले”। उसी उवंशी 
का अवतार माधवी है। चलो पुहार में उसका नृत्य देखें। हे विद्रुम के 
समान अधरवाली सुमध्यमा, वहाँ हम देवराज इन्द्र की भी पूजा करेंगे। 
यह कह कर वह अपनी प्रिया को हिमालय के शिखर, गंगा की धारा, 
उज्जयिनी पुरी, विन्ध्याटवी, तिरुपति पर्वत और सस्य सम्पत्ति से भरी 
हुई कारेरी की उपकंठ भूमि को दिखाता हुआ पृष्प निकुंजोंवाली 
पहार नगरी में आया। वहाँ उचित विधि से इच्द्र की पूजा करके उससे 
अपनी प्रियतमा को पुहार के दर्शन कराए और फिर उस प्राचीन 
सम्पन्न राजधानी में सूखकर महोत्सव देखा। उसने कहा, प्रिये पहले 
तुम विष्णु के सम्मान में देवषाणि संगीत सुनोगी फिर चार वर्णों से 
चार भूतों की प्‌ जा गाए हुए चार पद सुनोगी और फिर आकाश- 
चारी चन्द्र की स्तुति में पदगान सुनोगी। पीछे शिव के नृत्य देखना 
जिसमें उमा स्वयं ताल देती हे।” 

शिलप्पाधिकारमु ६॥ पं० १ ४० ॥ 

सांस्कृतिक एकता की दुष्टि से द्वाविड़ और आये इन दोनों का 
साहित्यिक, धामिक और दाशनिक समन्वय इतना घनिष्ठ हो चुका था 
कि उनके किसी भी प्रकार अलग होने की कल्पना अर्वाचीन आन्दोलन 
से पहले किसी के ध्यान में भी न थी। भारत के सांस्कृतिक चक्षु में 
जो देखने की शक्ति है उसका पूरा वरदान दक्षिणापणथ और उत्तरापथ 
के निवासियों को मिला था। दक्षिण उत्तर के भेद या स्पर्धा का 
भारतीय मस्तिष्क में बिलकुल अभाव है। सांस्कृतिक प्रगति के लिये 
दोनों एक ही रथ के दो पहिए हैं, अथवा एक ही प्राणवाय्‌ के दो 
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नासिकाद्वार हैं। किसी पूर्व कल्प में उत्तर के अगस्त्य ऋषि विन्ध्याचल 
पार करके दक्षिणापथ में पहुँचे थे। दक्षिण ने उन्हें अगस्त्य गुरु के 
रूप में स्वीकार किया । एक प्रकार से इस कहानी में उत्तरापथ की 
संस्कृति के प्रति पूज्य बुद्धि का ही कथन हे । नये प्रकार की राष्ट्रीय 
चेतना से पहिले जो धारभिक और सांस्कृतिक चेतना थी उसमें देश 
की एकता के लिये जितना कार्य संसिद्ध हो चुका था उसे आगे बढ़ाने 
की आवश्यकता है, न कि पीछे हटाने की। 

हिन्दू सम्यता मुख्यतः वैदिक आयों की सूष्टि है। इस संस्कृति में 
जो कुछ श्रेष्ठ सुन्दर साधु सत्‌ और शाइवत है वह प्रायः आयें 
जाति का दान है। यद्यपि मूल में आार्य जाति का सम्बन्ध वेदिक 
साहित्य से था, किन्तु इस समय उपलब्ध समस्त हिन्दू साहित्य उन्हीं 
की विचारधारा से अनुप्राणित हुआ है। उसमें जो अनेक अंश छोक 
जीवन और लोक संस्कृति से आए हें आज वे सब मिलकर उस गंगा 
की धारा के तुल्य बन चुके हें कि जिसमें एक-एक गाँव से बहकर 
आता हुआ जल एक रूप हो जाता है और गंगा यही नाम शेष 
रहता है । गंगा का समग्र रूप मंगल्य और मनोहर है। उसमें खंड 
या भेद नहीं। हाँ, उसके तटों पर छोटे बड़े अनेक तीथ्थ हें। ऐसे ही 
भारतीय संस्कृति में धम॑ और दर्शन के अनेक प्रयोग हेँ। उपनिषदों 
का ब्रह्मचेतन्‍्यवाद एवं नदी देवता और वृक्ष देवताओं की देहातों में 
फैली हुई जनश्रद्धा--इनके बीच में विचारों के अनेक' स्तर हें। 
समन्वय की दृष्टि से यही कहा जाता हूँ कि रुचियों के भेद से 
वे सभी उपयोगी हे । जिस प्रकार अनेक पगडंडियाँ एक चोटी पर ले 
जाती हैं, उसी प्रकार सांस्कृतिक विचारों के ये अनेक मार्ग हें। जैसे 
भारतीय 'जन में कूछ भी त्यागने योग्य नहीं है, सभी राष्ट्र के अंग 
हैं, वैसे ही जनता के घा्िक विद्वासों के प्रति विग्रह बुद्धि न रख 
कर हमें सहिष्णु दृष्टिकोण अपनाना होगा। 

भिन्न विचारधारा के लोगों को एक धामिक धारा के साथ संतुलित 
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करके उनके मन को एकता की ओर मोड़ने की परियाटी पूर्व यूग में 
थी। इस उपाय से अनेक आचार्यों ने बाहर से आनेवाले शक यवन 
तृषार, हुण आदि विदेशी जनों को उन्मुक्त हृदय से भारतीय समाज 
और धर्म में स्थान दिया । लगभग पहली दूसरी शती ई० पूर्व में भागवत 
धर्म का यह दृष्टिकोण बहुत उदार और शक्तिशाली हो गया था। 
हेलियोदोर नामक यवन राजदूत ने भागवत धर्म स्वीकार किया 
और बेसनगर में देवदेव वासुदेव के लिये गरुड़ध्वज की स्थापना की। 
इस लेख के अन्त में कहा गया ह-- 
“तीन अमृत के पद हो जिनका ठीक अनुष्ठान स्वर्ग का मार्ग 
बनाता हे--दम, त्याग और अप्रमाद 
महाभारत में भी कहा गया हें:-- 
दमस्त्यागो5प्रमादशय॒ एतेष्बमृतमाहितम्‌ । (५॥४३) 
मथ्रा में महाक्षत्रप शोडाश ने भी इसी प्रकार भागवत धर्म 
के प्रति आस्था प्रकट की थी। इस समय भारतीय संस्कृति में नए 
आगच्तुक जनों का निर्बाध प्रवेश हो रहा था। उनके लिये समाज में 
एक नए चौड़े रास्ते की आवश्यकता थी जो भागवत धर्म और बौद्ों 
के महायान धर्म के रूप में सामने आया। घट-घटबव्यापी विष्णु 
के रूप में ईश्वर का धर्म में प्रचार किया गया और संस्कृति का मार्य 
सबके लिये खोल दिया गया। भागवत का निम्नलिखित इलोक उस 
समय के सामाजिक और धाभिक दृष्टिकोण की प्राणमयी व्याख्या है--- 
किरातहूणान्धपुलिन्द पुक्कसा आमीरबंका यवना खसादयः ॥ 
ये न्‍ये च पापा यदुपाश्रयाश्रया शुद्धचन्ति तसमे प्रभविष्णबे नमः ॥ 
|... & ( भागवत्‌ २४१८) 
इस सम्बन्ध में मातृभूमि के प्रत्येक पत्र को सदा यह सत्य स्मरण 
रखना चाहिए जिसका बहुत पहले ही यहां अनुभव कर लिया गया था:--- 
भूमिरावपन महत्‌ 
. सातुभूमि वह बड़ा थेला है जिसमें सबके लिये स्थान है । 
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देश के भीतर ही कितनी ही जातियों के एक स्थान से दूसरे 
स्थान में जाकर बसने का उल्लेख हँ। पंजाब के वीर मालव जिन्होंने 
सिकन्दर से लोहा लिया था तीसरी शती ई० पूर्व के लगभग अपने 
स्थान से उठकर उत्तरी राजपूताने में होते हुए जयपुर के दक्षिण' 
ककोर्ट नगर में आ बसे थ जहाँ उनके बहुत से सिक्के मिले हैं । कालान्तर 
में वहाँ से आगे बढ़कर कोटा होते हुए गुप्तकाल से कुछ पहले बे 
अवन्ति के चारों ओर आ बसे और तभी से यह प्रदेश मालवा कहलाया ! 
इसी प्रकार उशीनर (भंग मघियाना) के निवासी शिबि उदयपुर चित्तौड़ के 
समीप मध्यमिका में आ बसे, जहाँ उनके शिलालेख मिले है। दक्षिण 
पूर्वी पंजाब में हिसार जिले के अगरोहा (त्राचीन' अग्रोदक) केन्द्र से 
अग्रवाल जाति युक्तप्रान्त और राजस्थान में फेल गई और नये-नये 
प्रदेशों में बिल्कुल स्वाभाविक ढंग से बस गई । पृथ्वी सृकत की कल्पना 
के अनुसार जिस प्रकार घोड़ा अपने शरीर की धूछ चारों ओर भाड़ता 
है उसी प्रकार जन भी भूमि पर फैले । मध्यकालीन' शिलालेख 
इस प्रकार के उल्लेखों से भरे हें कि एक स्थान के ब्राह्मण अन्यत्र' 
जाकर संत्निविष्ट हुए। अन्य जातियाँ भी स्वदेश के प्रत्येक भाग 
को अपना मान कर वहाँ जाकर बस जाती थीं। इसका इतिहास- 
प्रसिद्ध उदाहरण लाट देश (उत्तरी गुजरात) के बुनकरों की श्रेणी का हैं 
जो अपने समस्त परिवारों के साथ मालवा के दशपुर नामक स्थान में 
आ बसे थे। अपने नए क्षेत्र में भी उन्होंने सुन्दर रेशमी बस्त्रों 
स॑ समाज में ख्याति प्राप्त की। उस पद्ठ बाय श्रेणि ने अपने शिल्प 
से धनोपारजन करके मन्दसोर में सुन्दर सू्यं का मन्दिर बनवाया*। 
राजाओं के विवाह सम्बन्ध दूर दूर प्रान्त की राजकन्याओं के साथ 
होत थे। वर्ण रत्नाकर की एक सूची में उनको नाम इस प्रकार दिए हें:-- 

तेलंगिनी, मरहठिनी, गौड़िनी, कनउजिनी, नेपालिनी, मालविनी,. 


(१) कुमारगुप्त और बन्धुवर्मा का मन्दसोर शिला-लेख, ४३६-४७३ ई०* 
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तिरहुतिनी, जजाउतिनी (जुकौति या बुन्देलखंड ) , कौंचिवारिनी (दक्षिण 
का कांचीवरम्‌ ) मागधिनी, कमतवा रिनी (कोंतवार, चम्बल पावंती के बीच 
का प्रदेश, प्राचीन कन्तिराष्ट्र), मोरावनी (मरुदेश), कास्मीरिणी। 

इस प्रकार दूर-दूर के प्रान्तों में परस्पर विवाह सम्बन्ध की कल्पना 
का सुन्दर चित्र कालिदास ने इन्दुमती के स्वयंबर के प्रसंग में खींचा हे। 

“विदर्भदेश की राजकुमारी इ न्‍न्दुमती से विवाह करने के लिये 
उत्सुक अवन्ति, माहिष्मति (चेदि), मथुरा, कलिग, पांड्य देशों के 
राजक्‌मार एकत्र हुए! (रघु० सगे ६) 

विविध प्रान्तों में एक्स भावना लाने का यह सबसे अच्छा मार्गे 
था। देश में फैला हुआ जन जितनी दूर तक अपने को एक समभता 
है वहीं तक विवाह आदिक सम्बन्ध जोड़ने की स्वाभाविक प्रवृत्ति 
होती है । अत्यन्त प्राचीन काल में जनपदों की सीमाओं से ऊपर उठकर 
पारस्परिक विवाह सम्बन्ध उन्मृक्त रूप में होते थे। इन ओत-प्रोत तारोंका 
एक सचित्र वर्णन महाभारत में मिलता है। एक ही प्रुवंश में राजा 
पुरु ने कोशछ देश, प्राचिन्वान ने अश्मक, सार्वभौम ने केकय, 
जयत्सेन ने विदर्भ, अक्रोधन ने कलिग, देवातिथि ने विदेह, ऋच ने अंग, 
भरत ने काशि, भुमन्य ने दशाह (काठियावाड़,), हस्ति ने त्रिगतं, अजमीढ़ 
ने केकय' और गन्धार, विदूरथ ने मगध, प्रतीप ने शिव, धृतराष्ट्र 
ने गन्धार, और पांड ने मद्र और कन्तिराष्ट्र देशों की राजक्मारियों 
से विवाह किए, (आदि० अ० ९०) 

इस वर्णन का भौगोलिक क्षितिज गन्धार से कलिंग और दक्षिण 
. में अइ्मक और पश्चिम में कठियावाड़ तक विस्तुत था जिसके अन्तर्गत 
रक्‍त संबंधों का दृढ़ संघटन सामाजिक जीवन की एक' स्वाभाविक सचाई 
थी। मातृभूमि की मौलिक एकता के ये प्राचीन सूत्र अर्वाचीन जीवन के 
लिये भी उतने ही आवश्यक हें। जहाँ ये निर्बल पड़े हों वहां उन्हें 
'पुनः पृष्ठ करना होगा। द 


अध्याय ८ 
भाषा श्रोर साहित्य 


भाषा और साहित्य मनृष्य की उत्क्ृष्टतम कृतियाँ हेँं। वे मानव 
के अन्तरतम विचारों का परिचय देते हं।भेदों से ऊपर उठकर एकता 
की खोज में मनष्य ने जो प्रयत्न किए और ,जो सफलता उसे मिली 
उनका संबसे स्पष्ट दर्शन साहित्य में सुरक्षित रहता हे। भारतीय भाषा 
और साहित्य में देश की मौलिक एकता के जो दृढ़ प्रमाण उपलब्ध 
होते हैं उनसे सदा को लिये यह प्रश्न विवाद से ऊपर उठ जाता है। 
मातभमि और राष्ट्रीयता के संबंध में साहित्य की साक्षी अत्यन्त 

चीन, व्यापक, पृष्कल और प्रभावशालिनी है । 
भाषा के विषय में ऐतिहासिक सत्य यह है कि भाषा धर्मों से 
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ऊपर है । एक यूग विशेष की जो भाषा थी उसे समस्त धर्मावलम्बियों 
ने अपनाया । वेदिक' काल से सूत्रों के यूग तक संस्कृत साहित्यिक 
और धामिक भाषा थी। उस' समय जितना साहित्य बना वह सब 
संस्कृत में था। भगवान्‌ बुद्ध और महावीर के समय प्राकृतिक' भाषाओं 
का उदय हुआ। बौद्धों का तिपिटक' साहित्य पालि में और जेनों का 
अंग साहित्य अर्धभागधी प्राकृत में बना। ई० प्रथम शताब्दी के लगभग 
साहित्यिक क्षेत्र में बोद्धों ने संस्कृत भाषा को पूनः अपना लिया। 
महाकवि अश्वघोष के समय से बौद्ध साहित्य में संस्कृत भाषा 
का ही एक मात्र प्रयोग देखने में आता है। पालि के पराने 
त्रिपिटक' साहित्य का गृप्तकाल में संस्कृत में अनुवाद किया गया। 
उस' समय बौद्धों के जो कई सम्प्रदाय थे, जैसे सर्वास्तिवादी, 
महासंघिक, सम्मितीय उन सबों ने अपने-अपने लिये बहुत सी 
नई सामग्री जोड़ कर त्रिपिटक साहित्य का संस्कृत में उलथा कर 
लिया। इस' समय मध्य एशिया से लेकर दक्षिण भारत और द्वीपमय' 
भारत तक संस्कृत राष्ट्रीय भाषा, धामिक भाषा, साहित्यिक भाषा और 
अन्तर्राष्ट्रीय भाषा के पद पर आसीन हुई। संस्कृत भाषा ने इसे 
स्वर्णयूग में राष्ट्र के विचारों में अभूतपूर्व तेज, आत्मविश्वास और 
साहस की सुष्टिकी। इसमें सनन्‍्देह है कि संस्कृत भाषा के सार्वदेशिक 
और सक्षम माध्यम के अभाव में राष्ट्र की कभी ऐसी उन्नति हो 
सकती जेसी कि गुप्तयुग में हुई। महायान बौद्ध संस्कृत साहित्य 
में ललित गद्य के उतने ही अच्छे उदाहरण मिलते हे जितने 
कालिदास के पद्च में। 

* जसा ऊपर संकेत दिया गया ह संस्कृत इस युग में न केवल भारत 
के भीतर अन्‍न्त:प्रान्तीय भाषा थी, बल्कि भारत और अन्तर्राष्ट्रीय 
सम्बन्धों के माध्यम की भी वही भाषा थी। चीनी यात्रियों ने इस 
देश में नालन्दा और अन्य विश्वविद्यालयों में संस्कृत का अध्ययन" 
किया। इनमें चीनी यात्री इ्युआन्‌ ब्याह का नाम मुख्य हे। भारत 
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'से स्वदेश लौटने पर उसकी और नालन्दा के आचायों के बीच जो पत्र- 
व्यवहार हुआ वह संस्कृत में था।* 


(१) उनका चीनी अनुवाद चीनी त्रिपिदक में सुरक्षित बच गया है । 
इन पत्रों की न केवल भाषा अपितु भाव भी नितान्त भारतीय 
थे जिसका आभास निम्नलिखित सारांतश से ज्ञात होता है । 

पत्र 

भगवान्‌ बुद्ध के वज्यासन के समीप ( बोधगया में ) निर्मित 
महाबोधि मन्दिर के स्थविर प्रज्ञादेव अपनी विहवन्मंडडी के साथ महा- 
चीन देश के मोक्षाचार्य ( इयआन्‌ च्याडझ का भारतीय नाम) की सेवा 
में जिन्होंने सूत्र, विचयय और अनेक शास्त्रों का गहरा अध्ययन किया है, 
यह पत्र भेजते हें और सादर प्रार्थना करते हें कि वे रोग और कषायों 
से सदा मुक्त हों । आचार्य (इयुआन्‌ च्याझ) के अनेक मिन्न यहाँ हैं, 
उनमें भदन्‍्त ज्ञानप्रभ विशेषरूप से आपकी कुशल-क्षेम पूंछने में मेरे 
साथ है । उपासक लोग सदा आपको नमस्कार भेजते हे । आपकी सेवा 
में एक धौत वस्त्र य गल भी भेज रहे हे । अपने स्नेह की साक्षी के लिये 

कि हम आपको भूल नहीं हैं । उपहार के अल्पीयस भाव पर ध्यान न 

देकर कृपया उसे स्वीकार करें। जिन सूत्रों और धास्त्रप्रन्थों की आपको 

आवश्यकता हो उनकी सची भेजने फ्री कृपा करें। हम उनकी प्रतिलिपि 
करके सेवा मे भेज देंगे।' 
उत्तर क्‍ 

महान थाहू बंशी राजाओं के देश का निवासी भिक्षु व्युआन्‌ च्याइः 
मध्यदेश में मगध के धर्माचाय त्रिपिटकाचाय भदन्त ज्ञानप्रभ की सेवा 
में नम्रतापूर्वक लिखता है । मुझे लौटे हुए दस वर्ष से अधिक हो चुके । 
हमारे उभय देशों की सीसाएँ एक दूसरे से बहुत दूर हैँं। मुभे आपका 
कुछ समाचार नहीं मिला, इसलिये मेरी चिन्ता बढ़ रही थी । अब 
आप सब कुशल से हें इस समाचार से मुझे जितना हर्ष हुआ लेखनी 
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जावा के बोरोबुड्र महा स्तूप में बुद्ध की जीवन कथाओं के जो 
कई सौ उत्की्ण शिलापट्ट हैं उनका मूल आधार संस्कृत का 'ललित 
विस्तर' ग्रन्थ था। नालन्दा विश्वविद्यालय में एक ताम्र पट्ठ मिला 
है जिससे ज्ञात होता है कि जावा सुमात्रा के शैलेन्द्र सम्राट बालपुत्र 
देव ने नवीं शताब्दी में यहाँ एक विहार बनवाया था और उसने चातुर्दिश 
आये भिक्षू संघ के उपभोग के लिये पाँच गाँव दान में दिये थे। अनेक 
विद्यार्थी विदेशों से उस' विहार में आकर इस देश की भाषा और 
साहित्य का अध्ययन करते थे। उड़ीसा के राजा शुभकरदेव ने बौद्ध 
संस्कृत ग्रन्थ गंडव्यूहः की निजी पुस्तकालय की प्रति चीन के सम्राट 
के पास अपने हस्ताक्षरों सहित भेजी थी। सैकड़ों भारतीय पंडितों ने 
ची. में जाकर संस्कृत ग्रन्थों का चीनी में अनुवाद किया। कम्बोज 
(वर्तमान कंबोडिया), जावा एवं अन्य द्वीपों में संस्कृत के शिलालेख 
और साहित्य भी प्राप्त हुआ है जो भाषा के क्षेत्र में संस्कृत की सब्वे- 
मान्यता सू चित करता है । 
जिस' समय बोद्धों ने महायान' धर्म के अभ्यूदय के साथ संस्कृत 
को. अपनाया उस' समय जेन' अपने प्राचीन अंग साहित्य की टीकाएँ 
महाराष्ट्रो प्राकृत में लिख. रहे थे। इन टीकाओं का अतिविस्तृत साहित्य 
उसका वर्णन नहीं कर सकती । सन्देशहर से मुझे पता चला है कि पूज्य 
आचार भद्रद्वील अब इस लोक में नहीं रहे। शोक है इस दुःखसय भव- 
सागर की वह नोका डूब गई, मनुष्यों और देवताओं का नेत्र सुंद 
गया ।. . मेरी यही अभिलाषा हे कि धर्म के पविन्न उपदेशों और सूक्ष्म 
विचारों की महोमियां चार समुद्रों की लहरों की तरह फंलती रहें 
और पविन्न ज्ञान पांच पर्वतों के समान सदा स्थिर रहे। धर्म का फेला 
हुआ प्रकाश अभी तक बड़ा भधुर और पूर्ण है । श्रावस्ती के जेतवन में 
जो धर्म का आविर्भाव हुआ था उससे यह प्रकादश्य बिल्कुल भिन्न नहीं 
है । भिक्षु इयुआन्‌ च्याडः का प्रणाम ।* 
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उपलब्ध हुआ हा जिसकी प्रामाणिकता सर्वत्र मान्य हैं । रूगभग 
गुप्तकाल में जेन विद्वानों ने भी संस्क्ृत में ग्रन्थ रचना आरम्भ की 
सिद्धसेन दिवाकर प्रखर मेधावी और नये विचारों का स्वागत करने 
वाले विद्वान थे। उन्होंने संस्कृत में बहुत-सी द्वात्रिशकाएँ (बत्तीसियाँ) 
लिखीं । इस' समय जेन विद्वान्‌ संस्कृत के क्षेत्र में उतरे और एक 
सहख्र वर्षों तक प्रत्यंक विषय में वे संस्कृत में ग्रन्थ रचना करते रहे। 
जैतेंद्र और शाकटायन के व्याकरण ग्रन्थ संस्कृत भाषा की शिक्षा के लिये. 
ही हैं जिनका मुख्य आधार पाणिनि व्याकारण था। काव्य, अलंकार,. 
कथा, आख्यायिका, गणित, वास्तुशास्त्र आदि विषयों में जेन' विद्वानों 
ने संस्कृत को बहुमूल्य देन दी है । वस्तुतः भाषा के क्षेत्र में धर्मों 
का भेद नहीं था । 

यद्यपि कहने के लिये इस' देश में अनेक भाषाएँ हें किन्तु आये 
भाषा परिवार में सब का मूल संस्कृत ही थी। संस्कृत के ब्राह्मसर से 
अनेक प्रान्तीय और प्रादेशिक भाषाओं की धाराएँ निर्गत हुई हैं। भार- 
तीय भाषाओं के इतिहास में सर्वप्रथम वैदिक साहित्य' उपलब्ध होता' 
हैं । वेदिक मंत्रों की भाषा तत्कालीन लोकभाषा के अत्यधिक निकट 
जान पड़ती है । उसकी शब्दावली, उसके भाव और काव्य के अनेक अभि- 
प्राय एवं उपमा आदि अलंकार भारतीय साहित्य की सबसे पुरानी पर- 
म्परा तक हमें ले जाते हैं । बेदिक साहित्य का अन्तर्यामी साहित्यिक 
सूत्र कालान्तर की भाषा और साहित्य में पिरोया हुआ मिलता हे । 
उदाहरण के लिये ऋग्वेद के निम्नलिखित भाव लोक मानस के अत्यन्त 
निकट हैं । 

में जो हवा से भरी धोंकनी की तरह फूला-फूला फिरता 
हैँ, मूक क्षमा करो। है महान्‌ प्रभु ! मुझे क्षमा करो, कृपा 
करो । (२) 

हे पवित्र और शक्तिशाली प्रभु, अपनी दीनता से में उलठे मार्ग 
प्र चलता रहा, मुझे क्षमा करो, कृपा करो। (३) 
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पानी के बीच में रहने पर भी यह गायक प्यासा हे, हे महान्‌ प्रभु, 
क्षमा करो, कपा करो' (४)।* 

इन मंत्रों में कही हुई भक्त की दीनता, फूली हुईं धोंकनी की तरह 
“उसका अहंकारभाव और पानी के भीतर रहते हुए अविवेक वश प्यासे 
रहने का अभिप्राय' भारतीय साहित्य में सुपरिचित ह* । उनकी अव- 
च्छिन्न धारा देशव्यापी साहित्य की विशेषता है । रूप और श्री विषयक 
'काव्य के अभिप्रायों का जन्म भी वैदिक साहित्य में मिलता है । 

जैसे यूवक रूपवती युवतियों के साथ मुदित और हषित होता है 
'वैसे ही सोम मीठी जलधाराओं के साथ । (५) 

जैसे युवतियाँ कामनाओं से भरी हुई उस युवक को प्रणाम करती 
हैं जो उनके लिये प्रेम लाता है, ऐसे ही ये दिव्य जलधाराएँ सोम के 
साथ मिलती हे *। (६) 

“इन्द्राणी सुन्दर भुजाओंवाली, सुन्दर अंगुलियोंवाली, सुन्दर केशों- 
वाली और पृथुजघना हे ( ऋग्वेद १०॥८६।८) । वह कहती है कोई 
स्त्री मु सी सुन्दरी नहीं, मेरे जैसा गाढ़ आलिगन किसी में नहीं और 
न मेरे समान उमंग से अपना कटिप्रदेश पति के लिये अपित करनेवाली 





(१) यदेमि प्रस्फुरन्निव दृतिर्न ध्मातों अद्विवः । 
मुंडा सुक्षत्र मुडय ॥२॥। 
ऋत्व समह दोनता प्रतीपं जगमा शुच्े । 
सूडा सुक्षत्र मुडय ॥३॥ 
अपां मध्ये तस्थिवांस तृष्णाविदज्जरितारम्‌ । 
मूडा सुक्षत्र मुडय ॥४॥ ( ऋग्वेद, ७॥८९॥ २-४ ) 
(२) पानी सें सीन पियासी 
मोहि देखत आवबे हाँसी ( कबीर ) । 
(३) यात्िः सोसो मोदते हते च कल्याणीभियुवतिभिनेमयः । 
( ऋक्‌ १०१३०५) 
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कोई हे । स्त्री और पुरुषों के रूप वर्णन के अनेक अभिप्राय प्राचीन 
वेदिक साहित्य में जन्म लेकर कालान्तर के काव्य साहित्य में विकसित 
पाए जाते है । 

अनेक दाशंनिक और धारमिक विचारों की परम्परा भी वैदिक 
काल से विकसित होकर कालान्तर के साहित्य में पाई जाती है । 
ऋग्वेद और अन्य वेदिक साहित्य सच्चे अर्थों में भारतीय विचारधाराओं 
की प्रथम धात्री हें | सृष्टि, चैतन्य, प्रकृति, प्राणधारा, विश्वव्यापी ऋत 
या अखंड सत्यात्मक नियम जिन्हें कालान्तर में धर्म कहा गया इत्यादि 
विचारों का प्रथम स्रोत वेदिक साहित्य है। वह इसलिये और भी अधिक 
महत्त्वपूर्ण हे कि उसके द्वारा हम भारत के प्रादेशिक साहित्यों में फेले 
हुए विचार तनन्‍्तुओं की एकता को पहचान सकते हें। 

वेदिक भाषा देश की एकता का मूल बीज है। उससे समस्त भार- 
तीय' वाझुमय विकसित और पल्‍लवित हुआ है । भौतिक जीवन से संब॑ं- 
घित अनेक शब्द वेदिक समय से लोक में चाल है। अथवं वेद के कृषि 
सूक्त (३।१७) में किसानों द्वारा हल-बेल और जुए से खेत जोत 
कर बीज बोने और हंसिया से पकी फसल काटने का जो वर्णन है वह 
लोकजीवन' की सचाई और साहित्य की प्राचीनतम परम्परा प्रस्तुत 
करता है । सीर, यूग, बीज, लांगल, सीता, फाल, वाह (बैल), 
कीनाश (किसान), वरत्रा (बरत या मोटी रस्सी), सुफलाभूमि आदि 
शब्द जो इस सूक्‍त में प्रयुक्त हुए हें अभी तक लोक के कृषि जीवन की 
निधि हे। वेदिक काल में संस्कृत भाषा जीवन के सब क्षेत्रों पर छा 
गई थी । वह विचार और जीवन का एक शक्तिशाली माध्यम बन 
चुकी थी। उसी की परम्परा में ब्राह्मणकालीन भाषा और सूत्रों की भाषा 


(१) नमत्स्त्री सुभसत्तरा न सुयाशुतरा भुचत्‌ । 
न सत्प्रतिच्य वीयसी न सक्थ्युद्भीयसी 
विश्वस्मादिनद्र उत्तर: । (ऋक्‌ १०८६६) 
भा० १० द ह 
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का विकास हुआ । मध्य एशिया (कम्बोज) से लेकर कलिग तक विस्तृत 
भाषा के स्वरूप और दब्द सामग्री के आधार पर पाणिनि ने अपनी 
अष्टाध्यायी की रचना की । पाणिनि व्याकरण लगभग ढाई सहल- 
वर्षों से देश की एकता का महान्‌ जयस्तम्भ रहा हे । उसके शिखर 
पर प्रज्ज्वलित प्रकाश से सब को प्रेरणा और मार्ग दर्शन मिला है । 
कश्मीर से कन्या कूमारी तक पाणिनि व्याकरण की प्रचार भूमि हे। 
आज भी उसी के द्वारा जनता संस्क्रेत से अपना परिचय करती हे । 
किसी समय गन्धार से जावा सुमात्रा और श्याम तक पाणिनि व्याकरण 
भारतीय वाहुमय की एकता का प्रतीक बन गया था । पाणिनि ने 
संस्कृत भाषा के अनेक बिखरे हुए स्रोतों को एक में मिलाकर उसे एक 
प्रबल महाधारा का रूप दिया, जिसने देश भर की भाषा और उप- 
भाषाओं को अपने जल से सींचा हे । भाषा का जो स्वरूप अष्टाध्यायी 
में स्थिर हो गया था, वह जहाँ तक संस्कृत का सम्बन्ध हैँ अभी तक 
यथापूर्व है । यद्यपि उसमें अनेक नए शब्दों का जन्म हुआ, नई साहि- 
त्यिक शैलियों का भी बराबर विकास होता रहा, किन्तु व्याकरण के 
ठाठ में कोई परिवर्तन नहीं हुआ । एक प्रकार से पाणिनि द्वारा 
संसक्षत भाषा अमर बना दी गई । जो चाहे पाणिनि के बताए हुए सरल- 
मार्ग से इस' भाषा का अन्तरंग परिचय प्राप्त कर सकता है । देश के 
विभिन्न मस्तिष्कों को एक दूसरे के साथ समन्वित करने का जो कार्य 
पाणिनि द्वारा हुआ वेसा किसी अन्य उपाय से सम्भव नहीं था। 

इस देश के भाषा विकास में प्रत्येक नया यूग अपने पूर्व की 
साहित्यिक और भाषा परम्पराओं को अपनाकर आगे बढ़ता रहा है । 
वेदिक संस्कृत, लौकिक संस्कृत, पाली, अर्धमागधी प्राकृत, महाराष्ट्री 
प्राकृत और अपभ्य श, भाषा और साहित्य के ये विविध रूप अपने देश में 
रहे है । इन सबमे व्याकरण के बाहरी भेदों की अपेक्षा शब्दों और भर्थों 
का मौलिक साम्य बहुत अधिक हे । वस्तुत: वे एक ही वंशवृक्ष की 
सन्‍्तति हैं। अपम्र श काल (८०० से ११०० तक) के अनन्तर लोकभाषाओं 
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की जन्म हुआ। उनमें प्रादेशिक भेद अवश्य हैं, किन्तु साहित्य के अभिप्राय 
और संस्कृत एवं प्राकृत भाषाओं की पैत॒क संपत्ति का उत्तराधिकार 
सबको एक समान प्राप्त हुआ। कश्मीरी, नेपाली, पंजाबी, सिन्धी 
गुजराती, मराठी, बंगला, उड़िया, हिन्दी यो आये परिवार की भारतीय 
भाषाएं है। इनकी शब्दावली का अधिकांश भाग संस्कृत और प्राकृत 
पर आश्वित होने के कारण एक दसरे से बहत कुछ मिलता है। 
जेसा निम्नलिखित उदाहरणों से ज्ञात होता है :-- 

हिं० कौड़ा, कौड़ी। पं० कौड़, कौड़ी। नें० कौड़ि। बं० कड़ि | 
सिं० कोड़ । गु० कोडो कोडी | म० कवडी। सं० कपदिका। 

हि० जागना। कश्मीरी जागन्‌। पं० जागणा। ने० जाग्न। बं० 
जागा। सि० जागणु | गु० जाग्वुं। म० जाग्णे। सं० जागति, जागरण | 

हिं० बूढ़ा। कश्मीरी बइ। पं० बड़ढ़ा। ने० बडो। बं० बड़: ॥ 
सिं० बूडहों। ग० बढ़। सं० वद्ध। 

इन उदाहरणों से स्पष्ट ज्ञात होता है कि उच्चारण का भेद होते 
हुए भी मूल शब्द एक है जिससे प्रादेशिक भाषाओं के नाना रूप 
विकसित हुएहें। भारतीय भाषाओं के अतिरिक्त लंका की सिहली बोली' 
का जो पाली से निकली हुई है हमारी भाषाओं से सीधा 
संबंध है । इन भाषाओं के साहित्यिक रूप में संस्क्ृत शब्द की प्रधानता 
होने से उनके पारस्परिक भेद नग्ण्य रह जाते हैं। उत्तर भारत के 
एक प्रान्त में दूसरे किसी प्रान्त की बोली ७० प्रतिशत तक समझी 
जा सकती है । दक्षिण की तमिल, तेलग, कन्नड और मलयालम भाषाओं 
की साहित्य और शब्दावली की परम्परा पर्याप्त मात्रा में संस्कृत के 
साथ सम्बन्धित है। आज भारतवर्ष में राष्ट्रीय एकता के सम्पादन' 

लिये जिस समान' भाषा की आवश्यकता है उसकी सामग्री पहले 

से ही विद्यमान है। प्रादेशिक भाषाओं में जो संस्कृत का अंश है 
उसक द्वारा एकता की यह नींव हमें प्राप्त होती है। देश में जो 
भाषाओं के अनेक भेद है उन्हें हमारे पूवेज भी अच्छी तरह पहचानते 
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थे। वर्णरत्नाकर में आदर्श चारण का परिचय देते हुए लिखा है कि 
उसे संस्कृत, प्राकृत, अप्य शा, पेशाची, शौरसेनी और मागधी इन छः: 
भाषाओं का तत्वज्ञ होना चाहिए और साथ ही उसे शकारी, आभीरी, 
चांडाली, शाबरी, द्राविडी, औत्कली एवं विजातीय' इन सात उपभाषाओं 
का जानकार भी होता चाहिए (पृ० ४४) । किन्तु भाषा उपभाषाओं के 
ये अनेक भेद जीवन के बहुत ही थोड़े अंश को छ पाते थे। भाषाओं 
के कारण विचार जगत्‌ के टुकड़े नहीं हुए। भाषाएँ भिन्न थीं किन्तु 
उनके द्वारा प्रतिपादित विचार तत्व सर्वत्र एक थे। मानसलोक में जिस 
अध्यात्म तत्व की साधना साहित्य को इष्ट होती है वह देश में सर्व॑- 
व्यापक और अखंड था। उससे निकले हुए साहित्यिक स्रोत भिन्न-भिन्न 
श्ान्तों में बहने लगे, किन्तु उन्हें पोषित करनेवाले विचारों के मेघ 
जल आपस' में मिले हुए थे। 

भारत की मौलिक एकता का एक सुन्दर दृष्टान्त उसकी लिपियाँ 
हैं। न केवल उत्तरी भारत की समस्त आये परिवार की भाषाओं का, 
कितु दक्षिण भारत की तमिल, तेलुगु, कन्नड़ी, मलयाली और ग्रन्थ संज्ञक 
लिपियों का उद्गम और विकास भी एक ही मूल ब्राह्मीलिपि से हुआ 
है। सिंहल, बर्मा, और स्याम देश की लिपियाँ भी मूल ब्राह्मीलिपि के 
ही विकसित रूप हँ। यह ब्राह्मीलपि अशोक के समय' में (२७२ से 
२३२ ई० पूर्व तक) प्रायः समस्त देश में एक समान प्रचलित थी। 
अशोक ने अपने इन छेखों से मानो देश के चारों ओर ब्राह्मी- 
लिपि का एक घेरा सा डाछ दिया । उत्तर में देहरादून के कालसी 
नामक स्थान में यमुना के तट पर सिर उठाए हुए एक बड़े पत्थर के ढोके 
पर ब्राह्मीलिपि के स्पष्ट अक्षरों में उसफ़े १४ घमंलेख या धर्मलिपियाँ 
.. खुदी हुई हैं। परिचिमी समुद्र तट पर शूर्पारक (आधुनिक सुपारा) 
नामक स्थान में भी उसके धर्मलेखों का एक केन्र था । दक्षिण में 
मेसूर के ब्रह्मग्रिरि, सिद्धपुर, आदि के निकट उसके ब्राह्मी रेखों का 
एक गुच्छा पाया गया है । पूरब मे कलिंग के धौल़ी और जौगढ़ नामक 
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स्थानों में अशोक के महत्वपूर्ण शिलालेख प्राप्त हुए हें जो उसके जीवन 
के क्रान्तिकारी परिवतंन' पर प्रकाश डालते हें। ये लेख सारे संसार 
के इतिहास में महत्वपूर्ण हे । इन लेखों वो अशोक' को भारतीय सम्राट 
के पद से ऊँचा उठा कर विश्व मानसवों को हृदय-आसन' पर बिठा 
दिया है। इन लेखों की वाणी नवीनतम मानव की अभिलाषाओं के 
निकट है ।यह शान्ति और प्रेम की वाणी है जो अनन्त करुणा से सनी 
हू । इनकी मूल लिपि ब्राह्मी थी जो इस' प्रकार के विश्वोपयोगी लेखों 
के कारण गौरवान्वित हुई। ब्राह्मीलिपि अत्यन्त सरल' स्पष्ट निश्चित 
और वेज्ञानिक थी। उसमें एक ध्वनि को लिये एक संकेत था। उसमें 
स्व॒र व्यंजनों का पार्थक्य, हृस्व और दीं स्वरों का भेद, स्वरों की 
मात्रायें, मिलाकर उच्चरित होनेवाले व्यंजनों को संयुक्त लिखने की 
व्यवस्था आदि अनेक गुण थे जो संसार की किसी भी पुरानी लिपि 
में नहीं पाए जाते। ब्राह्मी से ही इस देश में विविध लिपियों का 
विकास हुआ जिनमें देवनागरी लिपि मुख्य' है । इसमें भी ब्राहममी के सब 
गुण विद्यमान हूँ। प्राचीन संस्कृत हस्तलिखित भ्रन्थों में देवनागरी का 
प्रयोग प्राय: सर्वत्र होता था। संस्कृत के छपे ग्रन्थों की लिपि होने 
कारण देवनागरी का प्रचार विद्वानों में न कवर इस' देश में बल्कि 
बाहर भी हे। इस समय सर्वसम्मति से देवनागरी राष्ट्रलिपि के रूप 
में स्थिर हुई है ।. यह निश्चय देश की प्राचीन परम्पराओं के अनुकूल 
है और उसे एकता के सूत्र में बाँधने में सहायक होगा। ज्ञान साधन 
का एक मुख्य माध्यम लिपि है। प्रत्येक प्रान्त का साहित्य भी जिस 
मात्रा में भविष्य में देवनागरी लिपि द्वारा प्रस्तुत किया जा सकेगा 
उतना ही वह देश की अधिकाधिक जनता के लिये सूलभ होगा। लिपि 
की एकता भारतीय भाषाओं को एक दूसरे के और भी निकट खींच 
सकेगी । 

भाषा और लिपि के क्षेत्र में जेसी देशव्यापी मौलिक एकता रही 
हैँ वेसी ही साहित्य के प्रत्येक विभाग में मिलती है। वैदिक साहित्य 
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इस' देश का स्व प्राचीन और सर्वोपरि साहित्य है, उसके पठन-पाठन 
की परम्परा सववंत्र एकसी थी। वैदिक मन्त्रों के सस्वर पाठ की विधि 
कद्मीर, मद्रास, महाराष्ट्र और बंगाल में एक जेसी है। मन्त्रों को 
कंठस्थ रखनेवाले श्रोत्रिय विद्वान सहस्रों वर्षों से प्रयत्वपूर्वक' सस्वर 
पाठ की रक्षा करते आए हें जिसमें अभी तक एक मात्रा का भी 
अन्तर नहीं पड़ने दिया गया। धामिक ग्रन्थों की इतनी पाठ शुद्धि 
का आधार विद्वानों का देशव्यापी संगठन और सर्वेमान्य नियम 
थे। प्राचीन प्रातिशाख्य ग्रन्थों में शब्दों के स्व॒रों के उच्चारण 
के जो नियम स्थिर हो गए थे उन्हें देशव्यापी मान्यता प्राप्त थी। 
श्ौतसूत्रों में प्रतिपादित यज्ञ यागादिक करमंकांड, अनुष्ठान, एवं गृहस्थों 
में होने वाले षोडश संस्कार जिस' प्रकार सब स्थानों में मान्य रहे हें 
उससे भी देश की सांस्कृतिक एकता का दृढ़ प्रमाण मिलता है। 
विभिन्न संस्कारपद्धतियाँ गृहचसूत्रों के आधार पर रची गई और उनमें 
परस्पर अत्यधिक साम्य हे। जन्म से मृत्यु पर्यन्त समय-समय पर ये 
संस्कार प्रत्येक व्यक्ति के जीवन में होते रहते हैं। उनके द्वारा समस्त 
लोक एक जेसी रहन-सहन और सामाजिक पद्धति के अनुकूल बनता 
है। ऐक्यभाव के प्रतिपादन में संस्कारों का अत्यधिक महत्तव है । जातकर्म, 
नामकरण, शिक्षा, विवाह और मृतक संस्कार प्रत्येक सामाजिक व्यक्ति 
के लिये आवश्यक है। उनका क्षेत्र समस्त लोक हैं। 

भारत जैसे महान्‌ देश में विचारों की एकता और अनेकता का जेसा . 
अच्छा उदाहरण दार्शनिक साहित्य में मिलता है बेसा अन्यत्र नहीं। यहाँ 
विचारों की पूरी स्वतन्त्रता थी। ईश्वर, लोक, परलोक, आत्मा, जीव, 
संसार, कर्म, पाप, पृण्य,स्वरग, नरक, प्रवृत्ति, निवृत्ति, भाग्य, पुरुषार्थ, ज्ञान, 
भक्त, मुक्ति, पुनर्जन्म, अद्वेत और द्वत आदि के विषय में विचार करने 
और अपना मत प्रकट करने की पूरी छूट प्रत्येक व्यक्ति को मिली हुई थी । 
जिस प्रकार सूर्य की किरणों के ताप से जल के प्रत्येक संचय- 
स्थान से भाप आकाश में उठकर मेघरूप में संचित होती है और पुऔः 


१५१ हु भाषा और साहित्य 


लोक में उसकी वृष्टि होती है, इसी प्रकार अनेक चिन्तनशील मस्तिष्क 
से विचारों के मेघ उठे और छोक में निर्वाध बरसते रहे । उपनिषद्‌, 
वेदान्त, सांख्य, योग, वेशैषिक न्याय, मीमांसा, बौद्ध और जेन दर्शनों 
का पठन-पाठन और प्रभाव सारे देश में रहा है। के एक स्थान या 
प्रान्त तक सीमित नहीं रहे । बादरायण व्यास' द्वारा रचे हुए वेदान्त 
सूत्रों पर शंकर, रामानुज आदि सुद्र दक्षिण के आचार्यों ने भाष्यों की 
रचना की। वस्तुतः ब्रह्मसत्र और उनके भाष्य' एक ही देशव्यापी 
अखंड ज्ञान साधना के अंग हैं, वे एक ही ज्ञानाधिदेवता के 
चरणों में समपित पृष्प हें जिनका सौरभ देश और कार से ऊपर 
उठ कर सर्वत्र व्याप्त हो गया। भारत का दाशंनिक ज्ञान कश्मीर से 
कन्याकूमारी तक फेली हुई भारतीय' प्रजाओं में ओतप्रोत समझना 
चाहिए। विभिन्न दर्शनों के महनीय ग्रन्थ देश की मौलिक एकता 
के उज्ज्वल जयस्तम्भ हैँ । काइ्मी र, बिहार, बंगाल, महाराष्ट्र, गुजरात, 
मद्रास, केरल सब जगह के आचार्य और विद्वान्‌ अपनी-अपनी 
प्रतिभा के अनुसार मूल ग्रन्थों पर भाष्य और टीकाएँ रचने के 
लिये उत्सुक रहते थे। मीमांसा दर्शन पर शबर स्वामिन्‌, न्याय 
पर वात्स्यायन, वेशेषिक दर्शन पर प्रशस्तपाद, योग पर व्यास, 
सांख्य पर ईश्वर कृष्ण के भाष्य और कारिकाएँ सारे देश में प्रामाणिक 
समझी जाती हें और पठन-पाठन में प्रचलित हेँ। प्राय: प्रत्येक दर्शन 
की परम्परा उस उत्तरोत्तर बढ़ती हुई नदीधारा की तरह प्रवृत्त होती 
है जो अपने स्रोत से चल कर अनेक शाखा और सहायक नदियों का 
जल ग्रहण करती हुई लोक कल्याण के लिये प्रवत्त होती है। दर्शन की 
चिन्तन धाराओं के तटों पर भिन्न-भिन्न देशकालों के अनेक विद्वान 
योग्य तीर्थों का निर्माण करते रहे जहाँ उन विचारों का अवगाहन 
जनता के लिये सुलभ था। उदाहरण के लिये, ब्रह्मवाद के प्रतिपादक 
उपनिषद्‌ सर्वमान्य हुए। इनका मथा हुआ सार वेदान्त सूत्रों में 
निबद्ध हुआ जिन्हें ब्रह्मसत्र भी कहते हें। बादरायण व्यास' के रचे 
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हुए ये सूत्र ज्ञान के आकाश में इस प्रकार ऊँचे उठे जेसे पर्वतों में 
हिमालय । इन पर शंकराचाय॑, रामानुजाचाये, मध्वाचार्य, निम्बाकाचायें 
और वल्लभाचार्य जैसे सूक्ष्मदर्शी विद्वानों ने देश के विभिन्न भागों से 
उठकर अपने भाष्य रचे और पुनः प्रत्येक के विचारों की शाखा 
प्रशाखाएँ प्रचलित हुई। शंकर के शारीरक भाष्य पर आनन्‍्दगिरि 
(८२५ ई०) ने न्याय. निर्णय और वाचस्पति मिश्र (८५० ई०) 
ने भामती नामक टीकाएं लिखीं | भामती पर अमलानन्द (१२५०) 
ने कल्पतरु और उस' पर अप्पयदीक्षित (१५५० ई०) ने परिमर 
टीका का निर्माण किया। भाष्य, टीका, प्रटीका, टिप्पणी, दीपिका, 
अर्थप्रकाशिका और वृत्तियों का यह जाल कालक्रम से .बढ़ता जाता 
था और इनका ताना-बाना राष्ट्र के ऊँचे ज्ञानस्तूप को श्रद्धा से अपित 
देव-दृष्य' की तरह चारों ओर से ढक छेता था। 
चार्वाक दर्शन, बौद्ध दर्शन, जैन दर्शन, रामानुज दर्शन, पूर्णप्रज्ञ दर्शन 
(आनन्दतीर्थकृत, ११७० ६० ) ऊकूछीश पाशुपत दर्शन, शव दर्शन, प्रत्यभिन्ना 
दर्शन, रसेश्वर दर्शन, वेशेषिक दर्शन, नेयायिक दर्शन, जेमिनि दर्शन, 
पाणिनि दर्शन, सांख्य दर्शन, योग दर्शन और शांकर दर्शन इस' प्रकार 
भारतीय दर्शन की प्रमुख धाराएँ मध्यकाल में देश के एक कोने से 
दूसरे कोने तक विद्वानों को विचार क्षेत्र का विषय बनी हुई थीं। 
भारतवर्ष की पद्धति के अनुसार दर्शन केवल कूतूहुल के लिये नहीं 
था, किन्तु उससे जीवन का मार्ग निर्धारित होता था। राजाओं के सिंहा- 
सन और दंडबल से कहीं अधिक दार्शनिक आचायें जनता के जीवन 
पर प्रभाव डालते थे और लोगों में आत्मोच्नति की प्रेरणा भरते थे । 
उनके देशव्यापी संगठन राज्यों की सीमाओं से ऊपर रहते हुए भिन्न 
प्रान्त्वासी लोगों को एक दूसरे से मिलाते थे। समय-समय पर 


(१) वह बस्त्र जो प्राचीनकाल में महाप्रमाण देवमूर्तियों या स्तूपों को 
द आच्छादित करने के लिये चढ़ाया जाता था । ४. 
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तेजस्वी आचाय॑ अपने विचारों की विद्युत्‌ देश भरमें फैछाते रहे। उसके 
प्रवाह की ऊमियां लोकजीवन' में नया सत्य. बन' कर प्रविष्ट होतीं और 
देश एवं काल में अपना अमिट प्रभाव डालती रहती थीं। भारतीय 
धामिक और दाशनिक जगत्‌ में विचारों की सहिष्णुता, सहज प्रचार 
और पारस्परिक आदान-प्रदान का जो विलक्षण प्रयोग हुआ वह इस 
देश के इतिहास का महसख्वपूर्ण अंग है। विचारों की इस अग्नि नें 
जिसे अनेक तप:ःशील आचार्यों और विद्वानों ने समय-समय पर प्रज्व- 
लित किया स्थूल भेद भावों को मिटाने में जो कार्य किया वह दूसरीं 
तरह सम्भव न' था। इन प्रयत्नों द्वारा जनता में स्थूल विविधताओं से 
ऊपर मौलिक एकता का संतत प्रचार होता रहा। 

इस देश में न केवल धामिक साहित्य ही उसकी एकता का बड़ा 
कारण है, किन्तु लौकिक साहित्य की भी देशव्यापी एक अखंड सत्ता 
रही है। वेद, उपनिषद्‌ दर्शन और प्राणों की भांति देश -का 
काव्य साहित्य, अलंकार, कथा, आख्यायिकाएं, छनन्‍्द, कोश, नीतिशास्त्र, 
अर्थशास्त्र, कामशास्त्र, वास्तुशास्त्र, संगीतशास्त्र, आयुर्वेद, व्याकरण, 
ज्योतिष आदि साहित्य भी उतना ही व्यापक रहा है जितनी कि 
भारतवर्ष की चत्‌रंत सीमाएं । कालिदास के काव्य समस्त देश का गौरव 
बढ़ानेवाले हें और डेढ़ सहस्न॒ वर्षों से सब भागों के विद्वान्‌ 
उन्हें अपने रसान्‌+वी मन की निकटतम वस्तु मानते रहे हें। रघृवंश कें 
चौथे सर्ग में वंक्षु नदी से ताम्रपर्णी नदी तक एवं अपरान्त (कोंकण ) से 
कामरूप तक के जिस भू-प्रदेश की एकता का चित्र महाकवि ने प्रस्तुत 
किया था उसके अमिट अंक भारतीय महाप्रजाओं के मन में सदा के 
लिए बस गए। जहाँ रघुवंश का अव्ययन होता है वहीं कवि के उन 
शब्दों की व्यंजना मूर्त हो उठती हैँ। कालिदास के मन' में भारतीय 
भूगोल की यह इकाई इतनी उभरी हुई थी कि वे उसकी ओर बार- 
बार ध्यान खींचते हुए नहीं अघाते। रघु की दिग्विजय के वर्णन में 


कपूर 


(रघुवंश, सर्ग ४) पूर्वसागर की ओर वहती हुईं गंगा, बंग, गंगा के 
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समुद्र में मिलनेवाले स्रोत, तालवृक्षों से भरा हुआ महोदधि का 
किनारा, उत्कल, कलिंग, मलूय, दर्दूर पर्वत (वर्तमानदोह्ाबेत्ता चोटी), 
सहुयाद्रवि, अपरान्त, पश्चिमी समुद्र, त्रिकूट पर्वत, पारप्तीक देश के साथ 
टकराते हुए भारतीय भाग, सिंधु, कम्बोज, हिमालय, लोहित्य और 
कामरूप, इस प्रकार स्थान नामों का उल्लेख करके कवि ने देश की 
बाहरी सीमाओं की परिक्रमा की हे। पश्चिम में वंक्षु और कम्बोज 
से लेकर पूर्व में लोहित्य नद और प्राग्ज्योतिष तक का भारतवर्ष 
कालिदास को इष्ट और प्रिय है। इन्दुमती के स्वयंवर में एकत्र 
राजाओं के रूप में कवि ने देश के मध्य मंडलूवर्ती भाग की सुदृढ़ 
एकता की कल्पना की है। यह ऐकक्‍्य भाव रक्‍त सम्बन्ध के द्वारा 
प्रस्तुत किया गया हैं जिसमें भिन्न भिन्न प्रदेशों के राजा और राजकमार 
अपने आप को विदर्भे देश की राजकुमारी के साथ विवाह सम्बन्ध में 
बाँधने की इच्छा से उपस्थित हुए थे। मगध,अंग' (भागलपुर, चम्पा), 
 अवन्ती, अनूपदेश (नर्मदा के किनारे का प्रदेश जिसकी राजधानी माहि- 
ध्सती थी), शूरसेन (मथुरा), कलिग, दक्षिण के पांडय और उत्तर कोसल 
(अयोध्या) जनपदों के अत्यन्त ज्वलन्त वर्णन द्वारा महाकवि ने अपने 
हृदय के उदार और प्रफुल्लित भाव मातृभूमि के चरणों में अपित किये 
हैं। भूमि की समग्रता की अमिट छाप इस वर्णन में उभरी हुई दिखाई 
पड़ती है । द 
देश की एकता के विषय में कालिदास की तीसरी कल्पना राम की 
'पुष्पक यात्रा हैँ। सेतुबन्ध से अयोध्या तक निरीक्षण करती हुई उनकी 
वेगवती, दृष्टि बाण की तरह दक्षिण और उत्तर दोनों का 
'भूमापन कर लेती है । यह कल्पना आज की सी जान पड़ती है। 
ऊंचे शिखर, घने वन खंड, फेली हुई नदियों का जाल, बसे हुए जनपद, 
भरनों से भरे जाते हुए सरोवर, नदियों के संगम एव इस अन्तराल 
में भरे हुए वृक्षठता एवं पशु-पक्षियों का परिचय देते हुए कवि ने 
आरतभूमि का अत्यन्त तेजस्वी दर्शन प्रस्तुत किया है जो आकाश 
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च 


यात्रा में आज भी सत्य है। मेघदूत में रामगिरि से कैलाश तक की 
मेघ यात्रा उस अखंड वृष्टि संस्थान का साहित्यिक वर्णन हे जिसका 
प्रकृति ने इस देश में सदा के लिये विधान किया हे। गुप्तकाल में देश 
के विभिन्न भू-भाग एक दूसरे के प्रति नई उमंग से आक्षष्ट हुए, 
उनका पारस्परिक परिचय गाढ़ा हुआ, साहित्य और संस्क्ृति के नए स्रोत 
चारों ओर से उमड़ कर आपस में मिलने लगे, एवं भाषा, साहित्य 
और कला की देशव्यापी एकता इस' यूग में जीवन का प्रबरू सत्य, 
बन गई । कालिदास के साहित्य में इस वर्णन की जो चोखी भाँकी 
मिलती है वह अन्य कवियों के लिये भी आदर्श बन गई। समग्र देश 
की भोगोलिकपृष्ठ भूमि पर बने हुए चित्र बाद के काव्यों में बढ़ने लगे । 
मैघदूत की शेल्ली पर और बहुत से दूत काव्यों की रचना हुई जिनमें 
दुरस्थित प्रान्तों के घनिष्ठ सम्बन्धों के चित्र खींचे गए हें । 

काव्य के लक्षण, अलंकार, वेदर्भी, गौड़ी, पांचाली आदि भाषा 
की शैलियाँ इनकी मान्यता किसी एक स्थान में सीमित न होकर देश- 
'ब्यापी साहित्य के लिये थी। दंडी ने कहा है कि महाकाव्य में नगर, 
समुद्र, पर्वत, चन्द्रोदय, सूर्योदय, षपडऋतु, उद्यान क्रीड़ा, जलक्रीड़ा, मधु 
'पान, पुत्रजन्म, विवाह, नायक-नायिका का संयोग-वियोग, युद्ध, आदि 
'का वर्णन होना चाहिए। काव्य' के ये लक्षण सर्वत्र मान्य ठहराए गए 
और अनेक भारतीय काव्यों का स्वरूप इसी ठाठ पर खड़ा किया 
गया । अश्वघोष ने बुद्धचरित काव्य लिख कर चरित काव्यों की 
प्रथा डाली । रविषेण का पउमचर्य (पद्मचरित्र ), उत्तर रामचरित, 
महावीर चरित, हरचरित, नेषध चरित, जसोहर चरित (अपभ्रश 
यशोधर चरिउठ), करकंड चरिउ, णायकुमार चरिउ (नागकुमार 
चरित), पाइ्वनाथ चरित आदि सेकड़ों चरित काव्यों की परम्परा 
गोस्वामी जी के रामचरित मानस तक चली आती हूं । जेन' साहित्य में 
तो प्राकृत संस्क्त और अपभ्र श में सेकड़ों ही चरित काव्य' लिखे गए । 
काव्य रचना की शोलियाँ और काव्य के बाह्य रूप प्रान्त विशेष तक 
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सीमित न रह कर देश भर में व्याप्त हो जाते थे। उदाहरण के लिये 
उत्तरभारत में सूरदास' आदि अष्टछाप के कवियों और तुलसीदास! 
जी ने विशिष्ट पद साहित्य की रचना की। कन्नड़ साहित्य में भी 
बेष्णव भक्तों के रचे हुए अनेक पद हें। उत्तरी भारत की तरह इन 
भक्तों के नाम' भी दासान्त थे जेसे पुरन्दर दास और कनकदास; 
अतएवं इनका साहित्य दास'र पदगऊल”ः (दासों की पदावली ) इस' नाम 
से प्रसिद्ध है । दक्षिण भारत में भी वैष्णव और शिवभकक्‍तों ने पद 
साहित्य की रचना की थी। 

भारतवर्ष का कहानी साहित्य भी देश की एकता का दीघेंकालीन 
प्रमाण प्रस्तुत करता है । जातक संग्रह की लूगभग साढ़े पाँच सा कथाएँ 
किसी समय छोक-कहानियों के रूप में प्रचलित थीं। उनमें से अनेक 
कहानियाँ आज भी जनपदों की बोलियों में सुरक्षित हें। उदाहरण के 
लिये पाली की नामसिद्धि जातक ( संख्या ९७) की कहानी बुंदेलखंडी 
भाषा में इस प्रकार मिलती है । 

एक जनी के घरवारे को नाव हतो ठनठन' राय । बाकों जौ नाव 
बूरो लगत तौ। नाव बदलबे के लाने बाने कौनउ अच्छी नाव ढूंढ़े चाओ। 
तब वा ढूंढ़न कौ निकरी । 

एक जनो लकरियन को बोझ रूए जा रजऔ तो। बाको नाव हतों 
धनधनराय' । एक जनो मर गऔ तो और बाकी अरथी जा रई ती, 
बाकी नावहतो अमर । 
.. लगाई ने जौ सब देख सनकी मन में सोची के नाव सौ कऊँ आवठत 
आात नई आ और जा कई । द 
लकरी बेचत लाखन देखे, : 

घास खोदतन धन धनराय । 
अमर ह॒ते ते मरतन देखे 
तुमई भले मेरे ठन ठन राय । 

पाली में यह गाथा इस' प्रकार हे-- 
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जीवकंच मत॑ दिस्वा 
घन पालिच दुग्गतं। 
पन्‍्थक च बने मूढं, 
पायको पुनरागतों ॥ 

अर्थात्‌ पापक नाम. का एक व्यक्ति अच्छे नाम की खोज में घर से 
निकला । पर मार्ग में जीवक नामधारी व्यक्ति को उसने मरा हुआ 
देखा। धनपाली नाम की दरिद्र दासी को कमा कर न' लाने के कारण 
पिटते देखा। पन्थक नाम के व्यक्ति को वन में रास्ता भूलकर भटकते 
देखा । यह देख कर पापक फिर घर लौट आया? । 

इसी प्रकार रोहिणीजातक (संख्या ४५) का यह बुन्देलखंडी 
रूप मिलता है : 

एक लुहार हतो । बाने एक मजूर घन घालबे को राखौ- औ बाने 
बासें कई के जिते हम हाथ से बताउत जाय॑ उतइ घन घालत जाय । 
बाने ऐसो ई करो । एक बेर लुहार के मूंड में क्कौरू लंगी। ककाबे 
को जेसइ बाने मू ड़ी पै हाथ धरो तेसई बाने उतई धमाक से घन दे मारो । 
ल॒हार बेचारो होई को होई ढेर होगो । 

देश के अनेक जनपदों में इत कहानियों का जाल पूरा हुआ मिलेगा 
जो लोक-साहित्य की खोज का विषय है । इस देश में कहानियों के तीन 
बड़े स्रोत थे बृहत्कथा, रामायण और महाभारत | मूल बृहत्कथा पैशाची 
भाषा में थी । उसकी कहानियां संस्कृत भाषा और प्रान्तीय भाषाओं 
के माध्यम से देश में फेल गई । बुद्ध स्वामिन्‌ का बृहत्कथा इलोक संग्रह, 
क्षेमेन्र की वृहत्कथा मंजरी उसी के रूप हैँ। जेन साहित्य का वसुदेव- 


(१) बम्बई संग्रहालय के अध्यक्ष श्री रणछोड़लाल ज्ञानी से लोक 
में प्रचलित गाया का यह रूप मुझे सुनने को मिला: 
लक्ष्मी तो कंडे चुने, भीख मंगे धनपाल । 

अमरसिह तो सर गए, भले विचारे ठनठनपाल ॥ 
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हिंडी ग्रन्थ जिसमें वसुदेव के देश देश में हिंडन था घूमने और वहां 
राजकन्याओं से विवाह करने की कहानियाँ हे मूल बृहत्कथा पर ही 
आश्रित थी । और भी कथासरित्सागर, वेतालपंच विशतिका आदि के 
द्वारा वे प्राचीन कथाएं नए नए रूपों में देश में सवेत्र फेल गई। आज 
लोक साहित्य की छान बीन करने से वे पहचानी जा सकेंगी। उदाहरण 
के लिये जैन कवि धनपाल (दसवीं शती) द्वारा अपध्रश भाषा में 
लिखी हुई भविसयत्त कहा' (भविष्यदत्त कथा) नामक कहानी की 
वस्तु कथा ब्रज की जंसी करनी बेसी भरनी” नामक ग्रामीण कहानी' 
में ज्यों की त्यों मिलती है । कहानी का मूल ठाट इस प्रकार है: 

एक सेठ की दो स्त्रियों से बड़ा पुत्र साधु और छोटा दुष्ट स्वभाव 
का हुआ वे दोनों व्यापार के लिये किसी द्वीप में गए । छोटा भाई 
बड़े को वहीं छोड़कर जहाज पर सामान छाद कर चल दिया। बड़े 
के साथ वहां की राजकूमारी नो विवाह कर लिया। साधन सम्पन्न 
होकर वे दोनों किनारे पर आए और जहाज की वाट देखने लगे। 
संयोग से छोटा भाई अपना मालमता खोक र फिर वहाँ आ निकला और 
और उसने उन्हें जहाज पर आने का निमन्‍त्रण दिया | राजकुमारी 
जहाज पर चली गई पर उसके पति के आने से पूर्व ही छोटे भाई ने 
जहाज खुलवा दिया और देश लौटकर राजकूमारी से प्रेम और 
विवाह का प्रस्ताव किया । कुछ दिन पीछे बड़ा भाई भी वापिस आया 
और उसने राजा से सब हाल कहा। राजा ने दुष्ट को उसके किए का 
दंड दिया और साधु भाई को अपना उत्तराधिकारी बनाया,। 

नेक और बद की यह कहानी जिसे धनपाल ने साहित्यिक' चोला 
पहनाया ब्रज की तरह और भी जनपदों में फैली हुई मिलेगी । इसी प्रकार 
सदयबच्छ सावलिंगा' की कहानी पंजाब से लेकर राजस्थान, बुन्देल- 
खंड तक गाँव-गाँव में कही-सुनी जाती है। अप श कवि अब्दुल रहमानने 
अपने संदेश रासक” (चौदह॒वीं शती) में और जायसी ने प्मावत में 
इस कहानी का उल्लेख किया है जो किसी समय अत्यन्त लोकप्रिय 
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रही होगी। चन्दराजा की कहानी ब्रजमंडल से लेकर मारवाड़ गुजरात 
कच्छ काठियावाड़ तक प्रसिद्ध है* । वस्तुतः भारतीय कहानी साहित्य 
एक है । धामिक रूपान्तरों के होते हुए भी कहानियों की शैली और 
उनके अभिप्राय समस्त देश में एक जैसे हे । पंचतन्त्र भारतीय कथा 
साहित्य का सिरमौर ग्रन्थ है । उसकी कहानियाँ पहलवी, अरबी, लेटिन 
आदि भाषाओं में मनदित होकर सारे यरोप और एशिया में छा 
गई । भारतीय कहानियों के कुछ अभिप्राय मध्यकालीन नाविकों के 
द्वारा जो अपने जहाजों पर तारों भरी रातों में कहानियाँ कहते और 
सुनते चलते थे विदेशों में पहुँच गए । दक्षिण भारत से चलकर अरब 
पहुँची हुई किसी वीणा की आत्मकथा अलिफ लेला की कहानियों 
पाई जाती हे और वही कश्मीरी भाषा के नय हँज कथ' लछोक-गीत 
में आज तक सूरक्षित है*। लोक कहानियों के इस' विस्तार और 
प्रसार में देश के सभी भागों ने हिस्सा बटाया। बौद्धों के अवदान संग्रह 
और जेनों के कथाकोश भारतीय कहानी साहित्य के अखूट भंडार 
हैं जिन्होंने लोक मानस को तुप्त किया । 

नीतिग्रन्य और सुभाषित साहित्य ने भी हमारी भाषाओं को 
एकता के सूत्र में पिरोया है। महाभारत की विदुर नीति इस' देश के 
बुद्धि पूर्वक व्यवहारोपयोगी ज्ञान का मथा हुआ मक्खन हे । उद्योगपर्व 
के' एक कोने में लगभग ५५० इलोकों का यह विलक्षण नीति संग्रह 
भारतीय साहित्य का जगमगाता हुआ हीरा हे जिसके अनेक घाट और 
पहल व्यावहारिक बुद्धि या प्रज्ञा की किरणों के स्रोत हें। उसी परम्परा 





' (१) ब्रज भारती. . .वर्ष ४ सं० ४, ५, ६। नागरोी भप्रचारिणी पत्रिका, 
वर्ष ५२ पृ० ११ अगरचन्द नाहटा का लोक कथा सम्बन्धी जन! 
साहित्य शीर्षक लेख। 

(२) स्टाइन और ग्रियर्सन कृत कादमीरी कहानियों का हातिस्सः 
टेल्स! नामक संग्रह । 
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को आगे बढ़ानेवाले चाणक्य नीति इलोक,भत्‌ हरिकेतीन शतक, एवं हजारों 
सुभाषित वाक्य हैं| दक्षिण भारत का मान्य ग्रन्थ तिरु- 
कक्‍्क्रल' भी उसी शैली पर है । लोकभाषाओं ने भी इस शेली को 
आगे बढ़ाया । तुलसी, कबीर, रहीम और वृन्द के दोहे और गिरधर की 
कुण्डलियां व्यावहारिक बुद्धि की व्याख्या नए नए ढंग से प्रस्तुत करती 
हुई प्राचीन सम्मत नीति साहित्य की परम्परा को ही हमारे समीप 
तक पहुँचाती हैं । 

इस देश का आयुवंद शास्त्र चिकित्सा विद्या का राष्ट्रीय शास्त्र 
है । उसकी प्रामाणिकता, प्रयोग और प्रचार देश भर में था । आयुष्य 
और प्राण के संवर्धन और स्वास्थ्य-सम्पादन की कितनी ही विधियों 
का आविष्कार इस देश में हुआ। अश्विनीकूमारों को देवताओं का 
वेद्य कहा गया है । वेदिक परिभाषा के अनुसार प्राण और अपान की 
संज्ञा अश्विनीकुमार है। प्राणायाम और योप के द्वारा स्वास्थ्य की 
प्राप्ति एवं क्षीण हुए प्राण का पुनः संपादन देवी चिकित्सा है। अष्टांग 
योग की विधि देश और काल की सीमाओं से ऊपर समस्त देश में फैली 
हुई थी। भारतीय अध्यात्म क्षेत्र की ऊँची विभूति योग विद्या है इसके 
द्वारा प्राण को तपा कर पवित्र करने, मन' को शान्त और संयत बनाने, 
बुद्धि को निर्मल सूक्ष्म करने, एवं आत्मा के साक्षात्कार करने की 
युक्त का पूरा ज्ञान प्रतिपादित किया जाता था। योग विद्या भारतीय 
जीवन विधि की ऐसी विशेषता है जिसके द्वारा संसार की अन्य संस्कृतियों 
से वह अछग पहचानी जाती है । योग के अतिरिक्त भौतिक दरीर 
के स्वाथ्य सम्पादन के लिये जिस आयुर्वेद शास्त्र का यहाँ विकास हुआ 
उसमें चरक और सुश्रत का स्थान सर्वोपरि है । ये दो ग्रन्थ भारतीय 
. आयुवंद के जयस्तम्भ हैं, इन्हीं का आश्रय लेकर अन्य' आयुवेंदीय ग्रन्थों 
का निर्माण होता रहा, किन्तु रोगों के नामकरण, निदान, काष्ठ- 
ओषधि एवं वृक्ष वनस्पतियों का नामकरण और उनके गृण तथा. विशेष- 
ताओं की छात्-बीन, रोगों की चिकित्सा एवं औषध निर्माण का जो 
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मूलभूत अध्याय चरक ने आरम्भ किया वही सर्वत्र प्रमाणित माना गया। 
अपने शास्त्र का आरम्भ करते हुए चरक ने सर्वप्रथम दस' दस ओष- 
धियों के पचास वर्गों में ५०० बूटियों के गुण दोषों का विवे- 
चून' किया हैँ जिसे भारतीय ओबधि शास्त्र की मूलभित्ति कहा जा 
सकता है । चरक संहिता की सुग्रथित शब्द योजना सूत्र शैली के समीप 
है और उसकी प्राचीनता को प्रकट करती है। गृप्तयग में उस काल 
की आवश्यकताओं को पूरा करने के लिये आचार्य वाग्भट्ट ने बहुत कुछ 
चरक का आश्रय लेते हुए अष्टांग हृदय नामक ग्रन्थ की रचना की। 
कहा जाता हैँ कि आचाय॑ नागार्जुन ने रस शास्त्र का आविष्कार किया, 
उनकी यह देन शीघ्र ही. देशव्यापी हो गई। मध्यकाल में रस' विद्या एक 
दार्शनिक सिद्धान्त के रूप में सर्वत्र मान्य हो गई थी। माधवाचार्य ने 
सर्वेदर्शन संग्रह में रसेन्द्रदर्शन' का भी उल्लेख किया है। इस दर्शन 
के माननेवालों का विश्वास' था कि पारद के सुविहित प्रयोग से इस 
शरीर को अमर बनाया जा सकता हें। इस' प्रकार काष्ठौषधि,, शल्य 
और रस इन तीन धाराओं में भारतीय चिकित्साशास्त्र का देशव्यापी 
विकास हुआ । आज भी उसी परम्परा को अपनाए हुए काष्ठौषधियाँ 
और रसों के द्वारा भारतीय चिकित्सा-पद्धति गुजरात, बंगाल, मद्रास 
आदि प्रान्तों में अपने परों पर खड़ी हूँ। 


भा० ११. 


अध्याय & 
राजनीति के क्षत्र में देश की एकता 


भौगोलिक एकता राष्ट्रीय एकता का मूठ आधार है और राष्ट्रीय 
एकता उसका आवश्यक फल है। पुराणों के भुवनकोश' नामक अध्यायों 
में सप्त द्वीपी भूगोल का वर्णन मिलता है। मेरु को केन्द्र में मानकर 
उसके उत्तर में उत्तर कुरु, पूर्व में भद्राश्व, दक्षिण में भारतवर्ष और 
परिचम में केतुमाल, इन चार वर्षों की कल्पना की गई हूैँ। इन चारों 
का सम्मिलित नाम जम्बूढीप था। अर्वाचीन भूगोल के अनुसार मेंरु 
वामीर के ऊंचे पठार की संज्ञा है, जो पृथ्वी रूपी कमल के केन्द्र में 
कणिका के समान स्थित है* | उत्तर कुरु साइबेरिया और भद्गाश्व चीन 


(१) जम्बुद्वीप: समस्तानामेते्षा मध्य स्थितः। 
तस्यापि मेरुमेंत्रेय सध्ये कनकपदेंतः॥। 
भू पद्मस्यास्थ शेछोड्सो करणिकाकार संस्थितः ॥ विष्णुपुराण 

२-२-६, १० 
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है। केतुमाल पामीर के पश्चिम में फैला हुआ वह प्रदेश है जिसमें 
चक्षु-वक्षु या वत्तमान औक्सस नदी बहती हैँ। मेरु के दक्षिण की ओर 
स्थित हिमाचल और दक्षिणी समुद्र के वीच का भू-प्रदेश प््‌राणों के 
अनुसार एक भौगोलिक इकाई मानती जाती थी। उसी की संज्ञा भारत- 
वर्ष थी। जैसा पूर्व में कहा जा चुका है, भुवनकोश के लेखक भारत 
वर्ष की उत्तरी और दक्षिणी सीमाओं के विषय में निश्चित और 
स्पष्ट उल्लेख करते हेँ। उत्तर में जहाँ तक गंगा के उत्तरी स्रोत या 
शाखा-नदियाँ हें और दक्षिण में समुद्र-ततट पर जहाँ कन्याक्‌मारी है 
वहाँ तक भारत की सीमाएं हैं। इसके पूर्व की सीमा पर किरात 
जाति के लोग बसे थे, जिन्हें आजकल की भाषा में मौन-ख्मेर कहा जाता 
है । भारत के परदि्चिम में यवन अर्थात यूनानी बसे हुए थे* | यवतों से 
यहाँ तात्पयं बाल्हीक (आधुनिक बल्ख, प्राचीन बेक्ट्रिया) के- यूनानी 
राजाओं से है जिन्होंने तीसरी शती ई० पू० के मध्य भाग में मौर्य 
साम्राज्य के निर्बंख होने पर यवन राज्य की वहाँ नींव डाली थी। 
इससे यह भी ज्ञात होता हूँ कि भारतवर्ष के भौगोलिक विस्तार की 
यह कल्पना शुंग-काल से पूर्व ही स्थिर हो चुकी थी। 
. पाली साहित्य के दीघनिकाय' ग्रन्थ में भारत की भौगोलिक 
और राजनैतिक एकता का बहुत ही सुन्दर उल्लेख मिलता है-- 
तो कोन है जो उत्तर में आयताकार और दक्षिण में शकट-मुख 
के समान संकीर्ण इस महा-पृथिवी को सात बराबर भागों में बाँठ सकता 


(१) आयतो हयाकुमारिक्यादागंगा प्रभवाच्च वे। 
पूर्व किरता यस्यान्ते पश्चिम यवनाः स्मृताः 
आयतस्तु कुमारीतोी गंगाया:प्रवह्ावधि: | 
वाय ० ४५॥८ १५०८२ 
भारतवर्ष की यह भोगोलिक परिभाषा मत्स्यपुराण में भी दी हुई है। 
१९१४-१० 
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? महा-गोविन्द को छोड़कर भला और दूसरा कौन ऐसा करने में 
समर्थ है ? कलिंग में दन्तपुर, अश्मक में पोतत, अवन्ति में माहिष्मती, 
सोवीर में रोरुक, विदेह में मिथिला, अंग में चम्पा और काशी में वारा- 
णसी इन्हें महा गोविन्द ने बसाया* 

इस उल्लेख में कई बातें महत्वपूर्ण हें। यहाँ समस्त भारतवर्ष के 
लिये महा पृथिवी शब्द का प्रयोग हुआ है। प्राचीन भारतवर्ष की राज- 
नेतिक परिभाषा में किसी राजा के अपने जनपद के राज्य-विस्तार को 
पृथिवी कहने थे, जिसके कारण राजा पाथिव कहलाता थ।। एक-एक 
जनपद का स्वामी राजा वहां का पाथिव होता था। कितु एक जनपद 
की सीमा से आगे बढ़कर समुद्र पर्येत्त पृथिवी के लिये महापुथिवी 
हब्द का प्रयोग होने रगा था। पाणिनि की अष्टाध्यायी में महा- 
पृथिवी के लिये ही सर्वंभूमि संज्ञा का प्रयोग हुआ है। सर्वभूमि के 
राजा को सार्वभौम कहते थेर। आपस्तम्ब श्रौतसूत्र (३०-१-१) के 
अनुसार सार्वभौम राजा को ही अद्वमेघ करने का अधिकार था। 
जो सार्वभौम होता था वही चक्रवर्ती कहलाता था। महाभारत 


(१) को नु खो भो पहोति इमं सहा परठाव उत्तरेत आयत दक्खिणेन 

सकटमुर्ख सत्तवा सम सुचिभत विभजितुं ति। 

तत्र स॒दं मज्के रेणुस्स रञ्जो जनपदों होति। 

दन्तपुरं कलिंगानां अस्सकानअ्च पोतन। 

साहिससती अवस्तीर् सोवीरानअ्य रोरुक। 

सिथिला चर विदेहानं चम्पा अड्येसु सापिता। 

वाराणसी च कश्सीन एते गोविन्द मापिता ति!। 

(दीघतिकाय सहागोविस्दसुत्त ) 

(२) सर्वभूसि पृथिवीभश्यासणल्य)॥ ५११४१ 


तस्पंइवरः ५६१४२ 
सर्व भमेरीहवरः सार्वभौमः। पथिपष्या ईशवरः पाथिव: 
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के अनुसार दौ:षन्ति भरत अध्वमेघों के करने से सा्वभौम 
चक्रवत्ती हुआ। 
दीघनिकाय में दूसरा महत्त्वपूर्ण उल्लेख महा पृथिवी या भारत- 
वर्ष की भौतिक आक्ृति के संबंध में है। अब तक इसके तीन प्रकार 
मिल हूं, कूर्म संस्थान, कार्मुक संस्थात और शकटम्‌ख संस्थान। वराह 
मिहिर ने बृहत्संहिता में भारतवर्ष के संस्थान (अं० कनफ्यगरेशन ) 
को कम की आकृतिवाला कहा है। उस कर्म संस्थान के नौ भेद किये 
है, अर्थात्‌ (१) मध्यभाग, (२) पूर्व दिशा में फल! हुआ मुख, (३) 
दक्षिण पूर्व दिशा में दाहिना पैर, (४) दाहिनी कृक्षि, (५) दक्षिण 
'पश्चिम का पिछला पैर, (६) पृच्छ या पूटठों का भाग, (७) उत्तर 
पदिचम का उपरला पैर, (८) बाँई ओर की उपरली कृक्षि और 
(९) प्‌वे-उत्तर दिशा का अगला पैर। इस कूर्म-संस्थान के प्रत्येक 
भाग में जो जनपद या देश हैं उनके नाम भी अलग-अलग गिन!एं 
गए है । 
भारतवर्ष के संस्थान की दूसरी कल्पना पुराणों के भुवनकोश' नामक 
अध्यायों में मिलती है जहाँ इस भूमि को कार्मुक या धनुषाक्ृति कहा 
गया है । दक्षिण का घूमा हुआ भाग जो समुद्र के भीतर घुसा हुआ है 
वह धनुष का भुड़ा हुआ डंडा है। उत्तर का हिमालय उस डंडे के ऊपर 
खिंची हुई डोरी हैं जिसकी तान से डंडे का पृष्ठ भाग मानो भुक गया 
हे । 
कम संस्थान और धनुषाकृति संस्थान, इन दोनों कल्पनाओं से भी 
अधिक प्रत्यक्ष दीधनिकाय का उल्लेख है, जिसमें भारत के उत्तरी मैदान 
और पर्वबतों के मिले हुए भाग को आयताकार कहा गया हैँ । इसके अग्नभाग 
में छकड़े के लम्बे और संकीर्ण मुख की भाँति दक्षिण भारत का भू-भाग 
निकल हुआ है । देश के लिये शकटमुखी संस्थान की यह कल्पना इतनी 
प्रत्यक्ष और सजीव है जैसे किसी अर्वाचीन मान-चित्र में भारतवर्ष की 
आकृति को देखकर कोई उसका वर्णन कर रहा हो । द 
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भारत भूमि की इस प्रत्यक्ष सिद्ध भौगोलिक एकता को आर्थिक, 
धार्मिक सांस्कृतिक क्षेत्रों में जो समर्थन प्राप्त हुआ और उसकी जैसी 
पूर्ति हुई उसका वर्णन पहले अध्यायों में हो चुका है। राजनंतिक क्षेत्र में 
भी इस मौलिक एकता ने आदर्श के रूप में सदा लोगों को प्रेरित और 
आन्दोलित किया | यह एक तथ्य है कि हमारी यह भूमि प्राकृतिक सीमाओं 
के विभाग से अनेक जनपदों में विभवत थी । इस प्रकार के लगभग २०० 
जनपदों की सूची पुराणों के भुवनकोश नामक अध्यायों में प्राप्त होती है। 
जनपदों का यह बंटवारा जनता की स्वाभाविक स्थानीय आक्कांक्षाओं 
की पत्ति करता था। वह जनता के लिये स्थानीय एकता का सुदृढ़ बन्धन 
था। राज्यों के ऐतिहासिक विघटन के समय भी जनपदीय जीवन की 
इकाई ठोस चट्टान की भाँति स्थिर रहती थी। जनपदों के रूप में भार- 
तीय जीवन की माला हिमाद्रि से कुमारी तक गूंथी गई थी। जबपदों को 
हम इस माला के स्थायी मनके कह सकते हे। प्रत्येक जनपद की पृथिवी 
स्थानीय जीवन के आथिक, सांस्कृतिक, भाषा ओर विद्या संबंधी पहलुओं 
से हरी-भरी बनी रहती थी। जिस प्रकार यूनान देश में वहाँ की संस्कृति 
की धात्रियाँ सिटी स्टेट्स' या पौर-राज्य थे, ठीक उसी प्रकार भारतवर्ष 
के जनपद भी सांस्कृतिक और राजनैतिक इकाइयों के रूप में स्थानीय 
विश्व-जनता की माताएँ थीं। कक 

किन्‍्तू जनपदों की इस विविध श्वंखछा को एकत्र मिछाकर किसी महान्‌ 

राजनैतिक संगठन का आदर्श भी वैदिक कार से मिलने ऊरूगता है। इस 
संबंध में प्रत्येक राजा की ऐन्द्र महाभिषेक (राज्यासन पर आसीन होने 
के अभिषेक ) के समय पढ़ी जानेवाली प्रतिज्ञा को हम नहीं भुला सकते। 
इसमे कहा है -- 

जो ब्राह्मण पुरोहित यह इच्छा करें कि अभिषिक्‍त' होनेवाला क्षत्रिय 
सब जितियों को जीते, सब लोकों को प्राप्त करे, सब राजाओं में श्रेष्ठता 
प्राप्त करे, एवं साम्राज्य, भौज्य, स्वाराज्य, वराज्य, पारमेष्ठय, राज्य 
महाराज्य, आधिपत्य, इन विभिन्न प्रकारों से अभिषिक्त होकर परम स्थिति 
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प्राप्त करे, चारों दिशाओं के अन्त तक पहुँचकर आयु पर्यन्त सार्वभौम बने 
ओर समुर्ध पर्यन्त पृथिवी का एकराट बने, उस क्षत्रिय को इस ऐन्द्र महा- 
भिषेक की पथ दिलाकर राज्य में अभिषिक्त करना चाहिए '। इस प्रतिज्ञा 
में हम उत अनेक शब्दों की गूंज सुनते हैं जिनसे भारत का राजनैतिक 
इतिहास आन्दोलित हुआ हैँ। भारतीय इतिहास में जितने राजाओं का 
अभिषेक व दिक पद्धति से हुआ सबके लिए इसी प्रतिज्ञा का उच्चारण 
हुआ होगा। देश की भौगोलिक एकता को इसमें स्पष्ट राजनैतिक एकता 
के साथ मिलाया गया है। समन्त-पर्यायी सावंभौम और समुन्द्र पर्यन्त 
पूृथिवी का एकराट ये दोनों आदर्श देशव्यापी राजनेतिक चेतना के 
सूचक हे। इसी से प्रेरित होकर शक॒नन्‍्तरा ने कहा था--- 

है दुष्यन्त, मेरा यह पृत्र शेछराज हिमवन्त का शिरोभूषण घारण 
करनेवाली इस चतुरन्त पृथिवी का पालन-पोषण करनेवाला बनेगा। 
हम पहले कह चुके हें कि भरत का अजित चक्र छोक में गूंजता आ सब 
राजाओं को अपने वह में लाकर समस्त पृथिवी पर फैल गया था। इसके 
कारण भरत सार्वभौम चक्रवर्ती कहलाएर। भरत से आरंभ होकर यह 

परम्परा और ये आदर्श और भी कितने ही राजाओं में अवतीर्ण हुए। 


(१) स थ इच्छेदेबंबित्क्षत्रिय मर्य सर्वा जितीजंयेतायं स सवोल्लोका- 
स्विस्देताय सर्वेषां राजा श्रैष्ठयमतिष्ठां परमतां गच्छेत्‌ साम्राज्य 
स्वाराज्यं वे राज्यं परमेष्ठय राज्य महाराज्यमाधिपत्यमय समंत पर्यायी 
स्थात्सावंभौमः सार्वायूष आउन्तादा परार्घात्पूथिव्ये ससुद्र पर्यन्ताया 
एकराडिति तमेते नेल्रेण महाभिषेकेण क्षत्रिय शापयित्वाब्मिषिचेत्‌ 
(ऐतरेय ब्राह्मण ८।१५) 

(२) तस्य तत्प्रथितं चक्र प्रावतेत्‌ महात्मनः । 
भास्वरं दिव्यमजितं छोक सचन्नादर्न महत्‌॥। 

स विजित्य महीपालाज्चकार वशवतिनः । 
स राजा चक्रवरत्त्यासीत सार्वभौमः प्रतापवान्‌ ॥ (आदि० ६९॥४५-४७ ) 
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ऊपर लिखी हुई कई राज्यप्रणालियों में परस्पर भेद थे। सार्वभौम' 

शब्द सर्वभूमि या महापृथिवी के राज्य की ओर संकेत करता हूँ। सावें- 
भौम राजा को चक्रवर्ती भी कहा जाता था। जिसके रथचक्त के लिये अपने 
जनपद से बाहर कोई रुकावट न हो उसे चक्रवर्त्ती कहा गया जान पड़ता है । 
पीछ उस बढ़े हुये राजनैतिक सीमा-विस्तार या भू-भाग के लिये चक्र शब्द 
का प्रयोग होने लगा । सार्वभोम पद्धति में यह आवश्यक था कि राजा दूसरे 
राजाओं के साथ युद्ध करक या तो उन्हें अपना वदशवर्त्ती बना ले और या 
वलपूर्वक उनका राज्य अपने राज्य में मिला छे। यही भरत ने किया, 
ओर कालान्तर में समुद्रगुप्त ने भी इसी नीति का अवलरूम्बन किया। 
आरम्भिक अवस्था में प्राय: प्रत्येक देश में भूमि अनेक जनपदीय राजाओं 
में बंटी हुई होती थी, उनमें से प्रत्येक की अपनी स्वतंत्र सत्ता रहती थी। 
उनके बीच में कोई एक शवितशाली राजा उठ खड़ा होता और भरत के 
समान ही सबके ऊपर अपना चक्र स्थापित करके उस राजनैतिक एकता 
का प्रदुर्भाव करता, जिसे सार्वभौम या चक्रवर्ती राज्य” कहते हैं। महा- 
भारत से ज्ञात होता है कि आधिपत्य या आधिराज्य शासन प्रणाली वह 
थी जिसमें अन्य राजाओं से कर अ्रहण करके उन्हें अपने केन्द्र में सरक्षित 
रहने दिया जाता था। पांडु ने कुट जव॒पद की शक्ति का विस्तार करते हुए 
मगध-विदेह, काशी, सुद्म, पृण्ड आदि जनपदों को अपना करद बना लिया 
था (आदि० १०५।१२-२१) और स्वयं अधिराज्य का भोक्‍ता कहलाया | 
इन दोनों से अधिक कठोर साम्राज्य का आदर्श था जिसे हम जरा- 
सन्‍्ध के जीवन में चरितार्थ देखते हैं। सम्राट अपने जनपद की सीमा का 
विस्तार करता हुआ और किसी भी राज्य को स्रक्षित न रहने 
देता था। सभाप में सम्राट सबको हड़पनेवाला कहा गया है। 
(संम्राज्‌ शब्दों हि कृत्स्नभाक। १४॥२) । साम्राज्य का आधार बल था 


(सभा०, १४१३, बलादेव साम्राज्यं कुरुते)। 
साम्राज्य से विपरीत पारमेष्ठय प्रणाली थी जो गण राज्यों में प्रच- 


लित थी। यह शासन कूलों के आधार पर बनता था । इसमें प्रत्येक घर का 
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ज्यष्ठ व्यक्ति राजा कहलाता था (गुृहे गृहे हि राजानः, सभा० १४॥२)॥ 
जेसे शाक्‍यों में और कछिच्छिवियों में प्रत्येक क्षत्रिय राजा कहलाता था । 
वे सब मिलकर अपने आपस में किसी एक को श्रेष्ठ मान लेते थे। वही 
उस समय उस राज्य का अधिपति होता था १। जिस प्रकार साम्राज्य शासन 
का आधार बल था उसी प्रकार पारमेष्ठय या गण शासन का आधार 
दम अर्थात्‌ शांति की नीति थी१। इस देश में किसी समय कूलों 
पर आश्रित इस शासन प्रणाली का बहुत प्रचार था और जनता 
इसे श्रद्धा की दृष्टि से देखती थी। कूल शासन-प्रणाली में दूसरे कूल या 
व्यवित के अनुभाव या व्यक्ति-गरिमा का सम्मान किया जाता था एवं 
जनपद के भीतर दूर दूर तक जनता का श्रेय या कल्याण दिखाई पड़ता 
था (सभा० १४।३-४ ) साम्राज्य में यह श्रेय अधिकतर राजपरिवार या 
राजधानी के छोगों तक ही सिमिट कर रह जाता था। 
गणों की जनता कुछ इस प्रकार सोचती थी--राजनीति में शम 
का अवलूम्बन ही सच्या शस है। मोक्ष साधन से जो शम मिलता है 
वहु कोई दाम नहीं। 
भारतीय इतिहास का रंगमंच इन विभिन्न राज्य-प्रणालियों की' 
लीला-भूमि रही है ! देश की एकता का भाव न केवल धर्म के मार्ग से अग्रसर 
हुआ बल्कि राजाओं की राजनीति के द्वारा भी समय-समय पर उसकी 
स्थापना होती रही। जिस प्रकार यूनान में स्पार्टा और एथेन्स अन्य पौर 
राज्यों के ऊपर प्रबल हो गए थे बैसे ही अपने देश में बहुत कशमकश के 
बाद मगध का साम्राज्य ऊ१र तेर आया। बृहद्रथवंशी जरासन्ध से जो 
प्रवृत्ति शुरू हुई थी वही शिशुनाग और नन्‍्दवंशी राजाओं के समय में 
आगे बढ़ी । पहल तो इस प्रकार के विस्तार के विरुद्ध जनतः में प्रतिक्रिया 
(१) एवमेबासिजानम्ति कुले जाता सनस्विनः । 
कव्चित्कदाचिदेतेषा भवेच्छे ष्ठो जनादन ॥(सभा० १४१६) 
(२) शसममेत्र पर मन्‍्ये न तु स्पेक्षादभवेच्छसम:॥ (समा० १४३५) 


जल 
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भी थी किन्त्‌ पीछ छोग इसके प्रति अभ्यस्त और सहिष्णु बन गए। शिश्ु- 
नाग वंशी अजातशात्रु ने लिच्छिवि गण की परवाह न करके उनपर भी 
हमला कर दिया। ऐसे ही नन्‍्दवंश के नन्दवर्धन और महापद्मनन्द ने 
अनेक जनपदीय इकाईयों का अन्त करके मगध साम्राज्य की प्रबल सत्ता 
स्थापित की। 
इस प्रवृत्ति का सबसे विकसित रूप चन्द्रगुप्त मौर्य के साम्राज्य में 
दुृष्टिगोचर हुआ। ऐतिहासिक काल में सर्वप्रथम चन्द्रगुप्त के राज्य में 
हम कई प्राचीन आदशों को चरितार्थ हुआ देखते हैँं। उसका राज्य 
. अफगानिस्तान से लेकर दक्षिण में मैसूर तक फेला हुआ था। जिसे सर्व- 
भूमि या सर्व पृथिवी कहा जाता था उसके अन्तर्गत सच्चे अर्थों में सारे 
देश की ग्रिनती होते छगी। समन्‍्त पर्यायी या चतुरंत इन प्राचीन शब्दों 
का जो अर्थ था उसे भी हम मौय॑ साम्राज्य के चार खूंट विस्तार में पूर्ण हुआ 
पाते हूँ। इसी प्रकार एतरय ब्राह्मण में समुद्र-पर्यन्त पुथिवी के एक- 
राटू की जो कल्पता मिलती है वह भी मौ्ं-शासन की सचाई थी। देश 
के सौभाग्य से किसी गाढ़े समय में मौर्य साम्राज्य का उद्य' हुआ। उसकी 
स्थापना से देश यूनानियों के उस धक्के से बच गया जिसने बाहीक 
के. संघों या पंजाब और उत्तर-पद्चिम के गणराज्यों को ऋकभोर 
डाला था। 
मोर्य साम्राज्य का मधुर फल दो रूपों में प्रकट हुआ । एक तो इससे 
समस्त देश में समान शासन-संस्थाओं की स्थापना हो गई। शासन के 
कर्मचारी, विभाग, आय के साधन, कर-ब्यवस्था, यातायात के मार्ग, 
दंड और व्यवहार, दीवानी और फौजदारी की न्यायव्यवस्था, नाप-तौल 
ओर मुद्राएं इन सब बातों में देश ने. एकसूत्रता का अनुभव किया। इससे 
जनता के जीवन को एकरूपता प्रदान करने वाले बन्धन दृढ़ हुए। विष्णु- 
गुप्त का अथंशास्त्र साम्राज्य के मन्थन से उटक्यृत उस एकरूपता का परि- 
 चायक महान्‌ ग्रंथ है। उदाहरण के लिये, मौर्य-साम्राज्य में जो सिवके 
_ चालू थे उनके बहुत से निधान (जख्ीरे) तक्षशिला से लेकर राजस्थान, 
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'मगध, कलिग, मध्यभारत, महाराष्ट्र, आन्ध्, हैदराबाद, मैसूर आदि प्रदेशों 
में पाए गए है । चांदी की इन आहत मुद्राओं की तौल सब जगह ३२ रत्ती 
थी। उनपर बने हुए रूप या चिह्न भी सब जगह एक से पाए गए हैं। 
ज्ञात होता है कि शासन की किसी केन्द्रीय ठकसाल में वे ढाले गए थे। 
अशोक के शिला स्तम्भ भी इसी प्रकार पाटलियृत्र की केन्द्रीय कर्मशाला में 
बयार होकर दूरस्थ स्थानों को भेजे गए थे। 
मोर्य साम्राज्य का दूसरा सुफल यह हुआ कि उससे देश में अन्तर्रा- 
'ध्ट्रीय चेतना उत्पन्न हुई। भारतवर्ष की जनता अपने चारों ओर के देशों से' 
'सच्चे अर्थ में परिचित हुई। भारतवर्ष से जानेवाले लम्बे राजमार्ग और 
अधिक लम्बे होकर दूसरी राजधानियों से जुड़ गए जिनके द्वारा यहाँ का 
व्यापारिक यातायात विदेशों के साथ बढ़ा। उन्हीं मार्गों से विदेशी-दूत- 
मंडल साम्राज्य की राजधानी पाटलिपुत्र की ओर मुड़े और भारतवर्ष 
से अनेक धर्म-प्रचारक विदेशों में गए। सम्राट अशोक भारतीय साम्राज्य* 
प्रणाली के सबसे अधिक सुन्दर और मधुर फल कहे जा सकते है । देहरा- 
हू न के समीप यमुता के किनारे कालसी के शिलालेख में इन पांच विदेशी 
राजाओं के नाम गिनाए गए है--( १) सीरिया और पश्चिमी एशिया के 
राज) अंतियोक (२६१-४६ ई०पू० ), (२) मिश्र के तुलूमय या टालेमी 
(२८५-२४७ ई० प्‌ ०), (३) मेसीडोनिया के अंतिकिन (२७६-२३९ 
ई० १०), (४) साइरीनी (उत्तरी अफ्रिका) के मग (३००-२५० ई० 
'पू ०) और (५) कोरिन्थ के अलिकसुन्दर या एलेक्जेंडर! ( २५२-२४४ ई० 
प्‌ ०) । यह तेरहवाँ शिलालेख लगभग २५२-२५० ई० पू० में उत्कीर्ण 
कराया गया जबकि ये सब राजा एक साथ जीवित रहे होंगे। अशोक 
के भेजे हुए दृत-मंडल इनके दरबारों में शांति और माववता का मैत्री- 
संदेश लेकर गए थे। उस समय के सभ्य संसार को अपने साथ लेकर आगे 
बढ़ने का संकल्य अजद्योक के मन में आया था। बौद्ध-आख्यानों, में, 
जो अशोकावदान के नाम सेप्रसिद्ध है, और भी उल्लेख हें, जिनसे ज्ञात 
होता है कि अशोक के प्रयत्नों से भारत का संबंध तिब्बत, बर्मा, सिंहल, 
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स्थाम, कम्बोज आदि देशों से जुड़ गया था और भारत से धर्म और 
संस्कृति की धाराओं का यश्षाःप्रवाह इन पड़ोसी देशों में भी फेल 
गया था । 

इस प्रकार पहली बार वह कल्पना ऐतिहासिक सत्य के रूप में 
उभर कर सामने आ गई जिसने जम्बूद्वीप के देशों की महती माला में 
भारत को मध्यमणि बना दिया। उसका वह ज्येष्ठ, श्रेष्ठ और वरिष्ठ रूप 
आनेवाली शताब्दियों में और भी निखरता गया। सचमुच भारत की 
पृथिवी अठारह-द्ीपों की अष्ट-मंगलक माला पहननेवाली बन गई* । 
गृप्तों के स्वर्णयुग में भारत का वह दिव्य भास्वर तेज मध्य एशिया से 
हिन्द एशिया तक (जो उस समय भारतीय भोगोल में द्वीपान्तर के नाम 
से प्रसिद्ध थी*, और चीन से ईरान तक सर्वत्र छा गया था। जेसा' 
पहल अध्यायों में दिखाया गया है, इस देश की वह सबसे महती धर्म-विजय' 
थी। बाहर इस सिद्धि के प्राप्त कराने में देश के भीतर का गुप्तों का 
एकछत्न शासन और सुसमृद्ध राज्य भी कुछ कम उत्तरदायी न रहा होगा | 
कालिदास ने एकात-पर्न जगत: प्रभुत्वम्‌ के आदर्श में (रघु० २।४७) 
अपने युग के भावों को ही व्यक्त किया है। भौगोलिक दृष्टि से यह प्रभुत्व 
अपने देश के भीतर ही सीमित था किन्तु सांस्कृतिक आदर्श भारत के 
विद्वराज्य को चरितार्थ करता था। उस महाकवि ने अपने यूग की इस 
सचाई की ओर अन्य प्रकार से भी संकेत किया हे । पुराणों ने जहाँ एक 
ओर हिमालय को भारत के धनुषाकृति संस्थान की तनी हुई प्रत्यंचा 
कहा है, वहाँ कालिदास ने उसे पूर्वी और पश्चिमी समुद्रों के बीच में 





(१) अपि च तवाष्टादश-द्रीपाध्टसंगलक-मालिनी मेदिनी अस्त्येव 
विक्रमस्थ विषय: | 
हर्षेंचरशित में बाण की कल्पना, उच्छुवास ६, पृ० १८५ 

(२) प्राचीन जावा की भाषा सें इसे भूम्यन्तर और मुसान्तर कहा 
गया हे । जावा की भाषा सें नुसा--दीप। 
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व्याप्त पृथिवी का मानदंड कहा है * । (३) यदि हिमालय रूपी मानदंड के 
दोनों सिरों पर उत्तर-दक्षिण की ओर रेखाओं का विस्तार किया जाय 
तो उनसे जो भू-खंड परिच्छिन होगा उसे ही गुप्तकाल में भारतीय संस्कृति 
या उस यूग के शब्दों में धर्म-राज्य का भू-विस्तार समभना चाहिए। 
गृप्तकाल में हिमवान्‌ सचमुच भारत की पूर्व-पश्चिम' चौड़ाई का मापदंड 
था। पूर्व में किरात देश और पर्चिम में अफगानिस्तान में हिमालय के 
भाग हिन्दुकुश, बाल्हीक तक हिमवन्त का विस्तार था । उतना ही उस 
समय भारतवर्ष था। किन्तु स्थूल भौगोलिग विस्तार पर आग्रह इस 
देश की पद्धति नहीं रही। यहाँ तो यश-विस्तार, धर्म-विस्तार या संस्कृति 
विस्तार जो पर्यायवाची हें, महत्वपूर्ण माने जाते थे। उसका संकेत 
करते हुए कालिदास ने लिखा--वह यश्य पर्वतों को लांघकर और समूुद्रों 
को पार कर उनके उस ओर, पहुंच गया। पाताल और स्वर में भी 
बह भर गया। देश और काल में उस यश के विस्तार की कोई सीमा न 
रही*। आज मध्य एशिया ओर हिन्देशिया के पुरातत्त्वमत अवशेष 
कालिदास के कथन की प्रत्यक्ष व्याख्या करते हे । 

इस सांस्कृतिक विस्तार की सच्ची प्रतीति उस युग की जनता के मन 
में थी। इसका सबसे पक्का प्रमाण इस बात से मिलता है कि उस युग में 
भारत नाम का भौगोलिक अर्थ ही बदल गया था। भारत के अन्दर बृहत्तर 


(१) अस्त्युत्तरस्थां दिश्शि देवतात्मा हिमालयों नाम नगाधिराजः। 
पूर्वापएपे तोयनिधी वगाहय स्थितः पृथिव्या इंच सानदण्डः 
(कुमार० १३१) क्‍ 

(२) आरूढ़ मद्रीनुदधीन्वितीर्ण. भुजंगमानां वसति प्रविष्टम। 
ऊध्व॑ गत॑ यस्य न चानुबन्धि यशः परिच्छेत्तुमियततयालूम्‌ ॥ 
(रघुवंदा, ६।७७ ) बाण ने भी कालिदास के स्वर में स्वर मिलाते 
हुए दिलीप के विषय में लिखा--भ रतादिष्टाष्दटादश दीपे दिलीपे 
(हर्षचरित, उच्छूवास ६, पृ० १७९) द 


भारत की मौलिक एकता १७४ 


भारत का भी परिगणन होने ऊछूगा था । गुप्त युग के पुराण लेखकों ने भारत 
की निजी भूमि के लिये कुमारी द्वीप नाम प्रचलित किया और उसके 
साथ पूर्वी-द्वीप समूह या हीपान्तरों को मिलाकर बृहत्तर भारत के अथे 
में भारत” शब्द का प्रयोग शुरू किया (दे० पूर्व पृ० ५५)। अपने 
युग के इस आदर्श का बौद्ध साहित्य में भी उल्लेख हुआ है। ललित-विस्तर 
में एक कल्पना है कि कोई दिव्य चक्र-रत्न धर्म-विजय करते हुए चारों 
दिशाओं में घृमता है । उससे मूर्धाभिषिक्त धर्मात्मा राजा पूर्व दिशा को 
जीतता है । पूर्व दिशा को जीतकर पूर्व समुद्र में प्रविष्ट होकर उसे भी 
पार कर जाता है। इसी प्रकार वह दक्षिण दिशा, पश्चिम दिशा और 

उत्तर दिशा को भी जीतकर उन-उन समुद्रों का अवगाहन करता है ; 


(१) एवं खलु राजा क्षत्रियों मूर्धासिषिक्‍्तों पूर्वाँ दिशे॑ विजयति। 
पूर्वां दिदय विजितः पूर्व समुद्रसवगाहय पूर्व समुद्रमवतरति दक्षिणाँ 
दिश पश्चिमासुत्तरां दिशं चर विजित्य उत्तर समुद्रमवगाहते 

(ललित विस्तार, पु० १५)॥ 
इसी भावना का समर्थन बाण की इस कल्पना से होता है-- 
हे का फड़कता हुआ दक्षिण भुजदण्ड प्रार्थना कर रहा था कि 
मु अट्टारह द्वीपों की विजय करने के अधिकार पर नियुक्त 
कोजिए (नियुज्य तत्काल स्मरण स्फ्रणेन कथितात्मानमिवः 
चाष्टादश द्वीप जेतव्याधिकारे दक्षिणं भुजस्तम्भम्‌, हर्षचरित, 
उच्छुबास ७, पृ० २०३)। द 
बाण ने इस यूग में जनता के विदेशों में यातायात को देखते 
हुए सर्वह्ीपान्तर संचारी पावलेप' इस साहित्यिक अभिप्राय का 
उल्लेख किया हैँ (अर्थात्‌ पैरों में कुछ ऐसा लेप ऊुयाना जिससे 
सब द्वीपान्तरों में घूम आने की सामथ्य॑ प्राप्त हो, हर्षचरित, 
उच्छवास ६, पृु०१९४)। वहीं समुद्र यात्रा से लक्ष्मी संप्राप्ति 
(अब्यमसणेन श्रीसमाकर्षण, पु०१८९) का भी उल्लेख हैँ। 
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वस्तृतः उस यू ग॒ के साहित्य में भारत के भीतरी और बाहरी भू-पदेश 
की भौगोलिक एकता के पारस्परिक घनिष्ठ सम्बन्ध बार-बार उभर जाते 
हैं। इन्द्मती के स्वर्यंवर में देश के सब राजाओं को एकत्र कर कवि ने 
मातृभूमि का एक समुदित चित्र उपस्थित किया है। पृष्पपुर के मगध- 
इवर, अंगदेश (मुंगेर, भागलपुर ) के राजा, महाकाल और शिप्रा के स्वामी 
अवन्तिनाथ, माहिष्मती के अनूपराज, मथुरा, वृन्दावन और गोवर्धन 
के शुरसेनाधिपति, महेन्द्र पर्वत और महोदधि के स्वामी कलिंगनाथ, 
उरगपुर और मलय स्थली के पाण्ड्यराज एवं उत्तर कोसल के अधीश्वर,. 
इन सबको इन्दुमती के स्वयंवर में एकत्र छाकार कवि मगधेश्वर के लिये 
कहता है--कामं नृपा: सन्‍्तू सहख्रशोज्न्ये राजन्वती माहुरनेन भूमिम्‌ 
(रघु० ६१२२) । और सहस्खसत्रों राजा भी चाहे हों, यह भूमि सगध के 
सम्राटों से ही राजवन्ती कहलाती हैँ । देश की राज्यशक्तियों में उस 
समय मगध का जो सर्वोपरि स्थान था उसका यथार्थ उल्लेख कवि के 
शब्दों में है। विदर्भ जनपद की राजकृमारी के स्वयंबर का क्षितिज 
उत्तर कोसलू से दक्षिण के पाण्ड्य देश तक विस्तृत था। इससे स्पष्ट 
है कि सामाजिक व्यवहार और राजनेतिक संबंधों की दृष्टि से अपनी 
आंतरिक सीमाओं के भीतर भारत की भूमि दृढ़ इकाई बन चुकी थी। 

दूसरी ओर जब हम विदेशों के साथ भारत के संबंधित हो जाने की 
बात सोचते हें तो भारतीय साहित्य में उसकी भी साक्षी उपलब्ध होती 
है। इसका अच्छा उदाहरण दिग्वर्णन के रूप में पाया जाता है । गुप्तकाल में 
जब ईरान से जावा तक भारत का यातायात फैल गया था, उस समय के 
सांयात्रिक नाविकों अथवा स्थरू-मार्ग से यात्रा करनेवाले सिद्धयात्रिक 
सार्थवाहों के उपयोग के वास्ते ये दिग्वर्णण संकलित किए गए 
होंगे। इनमें चारों दिशाओं में भारत के भीतर और बाहर के 
प्रसिद्ध स्थानों और देशों का एक ढ़र्रा-सा पाया जाता है। पूर्व दक्षिण, 
परिचम, उत्तर इस प्रदक्षिणा क्रम से ये दिग्वर्णन मिलते हूँ । इस दिग्वर्णन 
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के कई रूप साहित्य में पाएगए हैं।एक रूप बुद्धस्वामिन्‌ के बुह॒त्कथा 
इलोक संग्रह' नामक ग्रंथ में है। रामायण के किष्किन्धा कांड में सुग्रीव 
द्वारा चारों दिशाओं में सीता की खोज के लिये बन्दरों के भेजे जाने के 
प्रसंग में भी दिग्वर्णन आया है। वहाँ पूर्व दिशा का वर्णन करते हुए जावा 
के सप्त राज्यों का उल्लेख है । ये राज्य तीसरी-चौथी शती से पहले जावा 
में न थे। महाभारत के वनपव्व में गालव-चरित के अन्तर्गत गरुड़ ने गालव से 
दिग्वर्णन किया है। उसमें पश्चिम दिशा में हरिमेधस देव का उल्लेख 
है जिसकी ध्वजवती नामक कन्या पर सूर्य मोहित हो गए थे और वह 
सूर्य के आदेश से आकाश में ही खड़ी हो गई थी। हरिमेधस देव ईरानी 
अहुमेंज्दा का ही रूप है जिसे गुप्तों के समकालीन ईरान की पहलवी भाषा 
में हरमुज कहते थे। सभापवं के दिग्विजय पर्व के अन्तर्गत भी एक दिग्व- 
वर्णन हूं जिसमें भारतवर्ष की भौगोलिक इकाई को बढ़ाकर विदेशों के साथ 
मिलाया गया है। वहाँ उत्तर दिशा की ओर दिग्विजय' करते हुए अर्जुन 
की यात्रा पामीर (कम्बोज) और मध्य एशिया के उस पार के प्रदेश 
(उत्त कुर) तक जा पहुँचती है जहाँ ऋषिक नाम से विख्यात यू-चि 
जाति का मूल आवास स्थान था। यहीं गोबी और मंग्रोलिया के बीच 
में कहीं चन्द्रढीप था जहाँ से निकास होने के कारण भारत के कनिष्क 
आदि शक-तुषार राजा चन्द्रवंशी कहलाते थे । इस प्रकार भारत की स्थिति 
उस पट-मंडप के समान थी जिसके दीप्तिपट प्रकाश और वायु का 
 आवाहन करने के लिये चारों दिद्याओं में उन्मुक्त हो गए थे। भारत के 
जल और स्थल मार्गों पर इस समय अभूत पूर्व चहल पहल दिखाई देती थी । 
एक ओर राजदरबारों में विदेशी दूत-मंडलों के आने-जाने का ताँता लगा 
रहता था१, तो दूसरी ओर भारतीय समुद्रतट के पोतपत्तन नानादेशीय 
(१) चीन की अनुश्ुतियों के अनुसार, चीन-सम्राद हो-ति के समय 
(८९-१०५ ई०) में भारतीय राजदूत चीन गए । मिलिन्दपन्‍्ह 

_ के अनुसार, चीनी सम्राट हुआअ-ति के दरबार में महाक्षत्रप रद्रदामा 

: के दूत सिल्धुप्रान्त से उपहार लेकर गए थे। रगभग १९० ई० में 
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व्यापारियों से भरे रहते थे।जब इन दूत-मंडलों का आदान-प्रदान 
हो रहा था, उस समय अच्तर्राष्ट्रीय जगत्‌ में भारत की ख्याति 


७ ५ 


किसी जनपद के रूप में न थी बल्कि उसे महान्‌ देश की प्रतिष्ठा 


अल्क्जेंडिया के शासक द्वारा भेजा हुआ पेंटेनस नामक राजदूत 
भारत आया। लगभग ३३६ ई० में सम्राट्‌ कॉस्टेंटाइन के यहां 
भारतीय प्रणिध्रिवर्ग पहुँचा। ५१८ ई० में उत्तरी वई बंद की 
घीन-सम्याज्ञी द्वारा भेजा हुआ सुद्रयु नू नामक दूत परिचसी भारत 
आया। ५३० ई० में भारतीय राजदूत उपहार लेकर क्स्तुतुनिया 
के सम्याट जुस्दीनियन के दरबार में पहुँचे। ५४१ ई० में भारतोय 
राजदूत चीनी सम्याद थाय-च्‌ झ के दरबार में पहुँच गए। ६०७ 
ई० में सिहल के हिन्दू द्ासक के दरबार में चीन सझ्याटे का 
भेजा हुआ दूत-मण्डल आया। चालुक्यसमादे पुलकेशिन्‌ द्वितीय 
के दरबार में ईरानी सम्राट खुसरू परवेज ( ५९५-६२५ ) 
का भेजा हुआ प्रणिधि वर्ग आया। ६४१ में हर्ष का ब्राह्मण 
राजदूत चीन गया और ६४५ में चीन सम्याद का प्रणिधिवर्म 
सम्राट हर्ष के दरबार में आया। बाण ने तो हर्षचरित में स्पष्ट 
लिखा है कि सब देशों से आए हुए दूत-मंडल हु के दरबार में 
ठहरे हुए थे ( सर्वदेशान्तरागतेइ्च दूत मण्डलेरुपास्यमानम्‌, ह॒षे, 
उच्छुवास २, पृ० ६० )। यहू॒ सिलसिला इसी प्रकार आगे भी 
जारी रहा । सुमात्रा और यवद्वीप के शासक शेलेन्वबंशी राजा 

. बालपृत्रदेव ने सुंगेर के राजा देवपालदेव को पास दूत भेजकर 
_नालन्दा विश्वविद्यालय में चातुरदिश भिक्षुसंघ के लिये पांच गांव 
दान सेंदेने का ताम्मपट्ट प्राप्त किया जो नालन्दा महाविहार की 
खुदाई में प्राप्त हुआ है। भारत का विदेशों के साथ 
प्रणिधि-संबंध', ना० प्र० पत्रिका, विक्रमांक उत्तराध, संबत्‌ 
२००१, पू० २७०-२७४ से उद्धृत । ह 


_ भा० १२ 
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प्राप्त हो चुकी थी। भारतीय-दुत, भारतीय-पोत, भारतीय 
विद्वान्‌ू--इन सब पर भारत के एक खंड की सीमित छाप न थी, वे अपने 
साथ समग्र देश की राष्ट्रीय प्रतिष्ठा छेकर विदेशों में पहुँवते थे। 
जनता के मनोराज्य में देश की सत्ता एक और अविकल थी। तभी 
देश के प्रत्येक भाग से भुण्ड-के-भुण्ड ब्राह्मण दूसरे भागों में जाकर बस जाते 
थे ओर राजाओं द्वारा उनके लिये भूमि और जीविका का प्रबंध किया 
जाता था। समतट के ब्राह्मण राजकूल में जन्मे हुए शीलभद्व विद्वान्‌ 
नालन्दा विश्वविद्यालय में आकर वहाँ के आचार्य हो गए। कास्मीर के 
विद्वान बिल्हण (११वीं शत्ती ) कल्याणी के चालक्यवंशी सम्राट विक्र- 
मादित्य षष्ठ (१०७६-११२९) के राजकवि के रूप में विद्यापति' 
पदवी से सझ्ोभित हुए। बिल्हण ने विक्रमांकदेव चरित काव्य में करहाट 
की राजकुमारी चन्द्रलेखा के स्वयंवर में देश का जो चित्र खींचा हैँ वह 
कालिदास के इन्दुमती स्वयंवर का ही परिवर्तित रूप है। वहाँ मंडप 
म॑ अयोध्या, चेदि, कान्यकब्ज, चर्मण्वती तटदेश, कालूवअ्जरगिरि, गोपा- 
चल, मालव, गुर्जर, पाण्ड्य, चोल देशों के राजा उपस्थित्त हुए थे। 
वह स्वयंवर समान देश की समान सामाजिक रीति-नीति की ओर संकेत 
कंरता हूँ । 
मध्यकाल की राजनीति जिस प्रकार देश की एकता को व्यक्त 
करती है, वह विक्रमादित्य चालक्य, राजराज चोल, राजेद्चचोल, सिद्ध- 
राज, भोज, कर्ण, गांगेय देव, गोविन्दचन्द्र, विग्रहपाल आदि की दिग्विजय 
पद्धति, राज्य-प्रणाली, गृणग्राहकता, धामिकजीवन, पारिवारिक जीवन 
रूपी सहस्नों विशेषताओं से प्रकट होता हूँ । सर्वत्र एक समान आदर्श और 
. एक-सी जीवन-विधि पाई जाती है, जेसे देशव्यापी किसो विराट परिषद्‌ ने 
राजा ओर प्रजा के चरितों को एकता के साँचे में ढाल दिया हो। उन 
चरितों के सेकड़ों बाह्य रूप और मन की प्रेरणाएं सर्वत्र समान हैं। 
शासन-प्रणाली की जिस एकरूपता की ओर देश बढ़ रहा था उसका एक 
अच्छा उदाहरण समस्त देश में भूमि का बन्दोबस्त और कर-निश्चिति के 
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रूप में मिलता है। इसे 'ग्राम-संख्या' कहा जाता था | इसका अर्थ अंग्रेजी 
के हिसाब से लेंड-सर्वे किया जा सकता है। शुक्रनीति से यह सूचित 
होता है कि इस प्रकार की एक ग्राम संख्या गुप्त-काल के लगभग 
की गई थी, जिसमें प्रत्येक ग्राम, मंडल, प्रदेश आदि द्वारा देव भूमि-कर 
चाँदी के कार्षापण सिक्‍कों में निश्चित कर दिया गया था। ये-ये संस्थाएँ 
उस-उस राष्ट्र या प्रदेश के नाम के साथ शिलालेखों में जुड़ी हुई मिलती हें, 
जैसे ऐहोली के लेख में महाराष्ट्र की तीन भागों की ग्राम-संख्या अर्थात्‌ 
भूमि का लगान ९९ सहखत्र कहा गया है। मध्यकाल अर्थात्‌ दशमी 
शती के लगभग फिर इस प्रकार का बन्दोबस्त' हुआ जिसका उल्लेख 
अपराजित पृच्छा” नामक ग्रंथ में आया है । वहाँ स्पष्ट कहा हूँ कि 
ग्रामसंख्या, देश-प्रमाण और राजाओं का मान, तीनों का आधार रूप 
था--ग्रामाणां च तथा संख्या देशानां च प्रमाणतः । राज्ञां च युक्तिमान 
च अलंकारैस्तद्रपत: (अपराजितपृच्छा ३८।२) । यहाँ रूप शब्द का अर्थ 
रुपया अर्थात्‌ आज-कल की परिभाषा म जमाबन्दी है। राजाओं के य्‌ क्ति- 
मान अर्थात्‌ छुटाई-बड़ाई के आधार पर दरबार आदि में उनका सम्मान 
इसी बात पर आश्वित था कि उनके राज्य की आय क्या थी। सामन्त, 
मांडलिक, महामाण्डलिक, नृप, महाराज आदि पद आय के हिसाब से 
उत्तरोत्तर श्रेष्ठ माने जाते थे। इसी हिसाब से सामन्‍्त, मांडलिक या। 
राजा लोग मुकुट आदि आभूषण भी भिन्न-भिन्न प्रकार के पहिनते थे, 
जिससे प्रतिहारी भी स्वागत-सत्कार के समय उन्हें पहिचान लेते थे । इसका 

उल्लेख 'मानसार' नामक ग्रंथ में आया है (अध्याय ४९) | अपराजित 
प्‌ च्छा में देश के मुख्य-मुख्य भागों की ग्राम संख्या या जमाबन्दी दी हुई हैं, 
जैसे कान्यकुब्ज ३६ लाख, गौड़ १८ छाख, कामरूप ९ छाख, मंडलेश्वर 
१८ लाख, कात्तिकपुर ९ लाख, चोलदेश ७२ लाख, दक्षराज्य ७॥ लाख 
उज्जयिनी १८,९२,०००, शाकम्भर १,२५,०००, छाट गुर्जर, कच्छ, 
सौराष्ट्र सम्मलित २ छाख, मरुकोटि और मरुमंडछ (मेवाड़, मारवाड़ ) 
३॥ लाख, सिन्धुसागर ३॥ छाख, खुरषाण या खुराषाण ४० छाख, त्रिगर्ते 


भारत की मौलिक एकता १८७० 


२ लाख, अहिराज्य १२ लाख, गुणाद्वीप ६॥| छाख, जलूंधर ३॥ लाख, 
कश्मी र- मंडल ६६,१८० । इस प्रकार इन २१ राज्यों की आयकी 
ग्राम-संख्या या भूमिकर २,६९,३३,१८० होता है। स्कनन्‍्दपुराण के 
माहेश्वर खंड के अन्तर्गत कुमारिका-खंड के अध्याय ३९ में कुमारी द्वीप 
अर्थात्‌ भारत-देशों की ग्राम संख्या का योग ९९ करोड़ कहा गया है, किन्तु 
प्रत्येक के लिए दी ग्राम-संख्याओं का योग २८ करोड़, ८० छाख, 
८९ हजार, होता है। कुमारिका खण्ड में तो पत्तन अर्थात्‌ समुद्रपत्तद 
जल पत्तन या पोत पत्तनों में चुंगी से होनेवाली आय भी ७२ लाख कही गई 
हैं (३९।१६३) । अवश्य ही ये संख्याएं तभी सम्भव है, जब समस्त देश में 
राजनेतिक और आर्थिक एकसूत्रता जीवन की वास्तविक सचाई बन 
चुकी हो। मध्यकालीन हिन्द्राज्यों की इन संख्याओं की परम्परा में ही 
आईन-अकबरी' की वह संख्या है, जिसमें इलाहाबाद, आगरा, अवध, 
अजमेर, अहमदाबाद, बिहार, बंगाल, दिल्‍ली, काबुल, लाहौर, मुल्तान, 
मालवा, साम्राज्य के इन बारह सूबों की कूछ आय ३,६२,९७,५५,२४६ 
दाम अर्थात्‌ ९,०७,४३,८८१ रुपए कही गई है । पीछे से बरार, खानदेश, 
ओर अहंमदनगर इन तीन सूबों के और आ जाने से राज्य की आय में 
वृद्धि हुई होगी।” ये आँकड़े ऊपर लिखे हुए इस तथ्य को प्रमाणित करते 


* शक्तनीति, अपराजितपुच्छा, और स्कंदपुराण में देश की आय 
के आँकड़ों का आधार ३२ रत्ती की तोल का चांदी का कार्षापण सिक्का 
भा । आईन-अकबरी सें उसका आधार ८० रत्ती का रुपया है । इस 
हिसाब से स्कंदपुराण में दी हुई २८ करोड़, ८० राख, ८९ हजार की 
आय आईन-अकबरी की ९ करोड़ रुपयों की आय के साथ लूगभग 
ठीक बेठती है । इससे यह भी ज्ञात होता है कि भूमि के छगान की 
रकम राज्यों के उलठ-फेर हो जाने पर भी पहले जेसी ही निश्चित रहती 
थीं, क्योंकि उसका आधार भूमि की उपज का बध्ठांश था जिसमें बहुत 
हेर-फेर की गुंजायश न थी । 


१८१ राजनीति के क्षेत्र में देश की एकता 


हैं कि देश के भिन्न-भिन्न राज्यों में बंटे होने पर भी सामूहिक चेतना' 
विद्यमान थी, जिसके अनुसार खुरासान, बल्ख और पामीर प्रदेश से लेकर 
लंका तक के भू-भाग को एक ही देश अर्थात्‌ कुमारी-ढीप के अन्तर्गत 
माना जाता था। कुमारिका-खंड की सूची में चार दिश्भागों के 
बब्नानेवाले कुछ महत्वपूर्ण नाम दिए हें:--नेपाल, गाजनक ( गाजना या 
गजनी ) कम्बोज, बाल्हीक ( बल्ख बुखारा ), कश्मीर, ब्राह्मण वाहक 
(बहमन वह या ब्राह्मणावाद सिंध, राजशेखर का ब्राह्मणवह ), सिन्धु--- 
अति सिन्धु (अर्थात्‌ सिन्धु के इस पार उस पार के देश) कच्छ, सोराष्ट्र, 
कोंकण, कर्णाट, लंका, सिंहल द्वीप, पाण्ड््य, पांसुदेश ( उड़ीसा का 
पांसराष्ट्र ), कामरूप, गौड़, बरेन्दुक ( बारेन्द्री, पूरवे-बंगाल ), किरात 
विजय (आसाम-तिब्बत की सीमा का प्रदेश ), अश्वमुख देश (किन्नरों का 
देश रामपुर बशहर),--इस प्रकार भारत देश की परिक्रमा इन नामों 
में आ जाती है । 


इस देश की इतिहास-गंगा का प्रवाह हिमालय के ऊंचे शिखरों 
से उतर कर गंगासागर तक प्रवाहित होता रहा है। कहां एक ओर वैदिक 
काल और कहाँ दुसरे छोर पर मध्यकालीन जीवन और संस्कृति ? किन्तु 
यह निरचय है कि भारतीय संस्कृति अनन्त भेदों के बीच में भी भौगोलिक 
एकता और समानता की स्वीकृति और आग्रह के उस ब्नत से कभी विच- 
'लित नहीं हुई जिसे उसके मनीषी विप्रों ने ऋग्वेद में ही उसके लिये स्थिर 
कऋर दिया था--- 


समान मंत्र; समान समिति; 
समाव मसन--ऐसा सबका चित्त ॥ 
सबके लिये समान मंत्र अभिमंत्रित ॥ 
सबकी समान हवि से यह अग्निहोत्र प्रवृत्त । 


समान सबकी प्रेरणा; 
समान सबकी हुदय; 
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समान सबके मानस; 
अतः साथ सबकी स्थिति* ॥। 


अकाल >कलकमबक+ फेनननम एन ह्मआरपराक, 


* ससानों मंत्र: समिति: समानी 
समान सनः सह चित्तमेषास्‌ । 
समान संत्रमभिमंत्रये. बः 
समानेन वो हविषा जुहोसि ॥ 
समानी व आकृति: समाना हृदयानि वः३ 
समानमस्तु वो सनो यथा वः सुसहासति ॥ 
हे के (ऋ०१०११९१।३-४ ) 


अध्याय १० 
उपसंहार 


पर्व लिखित वर्णन से यह स्पष्ट होगा कि भारत की सांस्कृतिक 
एकता का ही दूसरा नाम उसकी मौलिक एकता है। यह सांस्कृतिक 
एकता जिस भृ-प्रदेश में व्याप्त हुई उसका भौगोलिक नाम भारतवर्षे 
हूँ। भारत का समस्त भू-खण्ड चाहे एक राजनेतिंक चक्र अथवा, शासन 
के अधीन न भी रहा हो तो भी येहाँ की कोठि-कोटि जनता के मन 
में भारत की मौलिक एकता का गहरा संस्कार था। राष्ट्र की अनेक 
संस्थाओं के रूप में यह सत्य प्रमाणित हुआ । विष्णु पुराण के लेखक 
ने इसी एकता की ओर लक्ष्य करते हुए लिखा-- 
“गायन्ति देवा: किल गीतकानि 
घन्यास्तु ते भारत भूमि भागे । (विष्णु० २३।२४) 
इसमें पथक-पृथक खण्ड की कल्पना नहीं है। उत्तर प्रदेश, गुजरात, 
महाराष्ट्र, दक्षिण देश, उड़ीसा, बंगाल या बिहार में जिसने जन्म लिया 
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हैं वह धन्य हूँ, एंसा यहाँ नहीं कहा गया । कबि की दृष्टि में समस्त 
भारत भूमि ही धन्य है । इसी स्वर में स्वर मिलाते हुए गुजरात के 
महाकवि नरसी मेहता ने जिनकी गणना हम राष्ट्रीय कवियों 
करत हैं, गाया-- 
द भरत खण्ड भतलरू मां जनम्यो |” 
...._भरतखण्ड के भूतल में मेने जन्म लिया ।” यही भाव जन-जन के 
.. मेन में बसा हुआ था। देश के नाम के साथ अनस्यत जनता का सलाम 
_ भारती प्रजा पड़ा-- 
उत्तर यतूसमुद्रस्य हिमाद्रेश्चेव दक्षिणम । 
वर्ष तद्‌ भारत नाम भारती यत्र संतति: ॥ (विष्णु० २॥३।१ ) 


. बाय, मत्स्य मार्कण्डेय, सभी पुराण इसी परिभाषा का अनुकरण 
करते हे । 





| 7... कई गज 


भाँति के भेदों को हमने पाया और उन्हें सहर्ष स्वीकार किया । जन 
धर्म, भाषा के भेदों का उल्लेख अथर्व बेद में आया हैं, जिसका वर्णन 
. ऊपर हो चुका है । उसकी व्याख्या और विस्तार में कितना कछ कहा 


..._ जा चुका है और आगे भी कहा जा सकता है । | 
० हा किन्तु भारतवर्ष को प्रकृति द्वारा जो पार्थकय मिला यहाँ के मानव रा रा । 
रा हे ने हृदय की शक्ति से उन भेदों के भीतर पैठकर निगढ़ एकता को ढंढ जा 
.._ निकाला। हमारी राष्ट्रीय संस्कृति का यही तृतीय सत्य है। यह संस्कृति... रा 
... भेदों को स्वीकार करती है किन्तु उसकी निजी विशेषता एकल की ४. 
... श्राप्ति है। एकत्व के विषय में जो धर्म और दर्शन का सत्य था बही 
रा . समाज, राजनीति और जीवन का सत्य भी बना-- 2 हा 


तत्र को मोह: कः शोक एकत्वमनपद्यत (ईद उप» ) 


कहाँ 
...._ यहाँ के विचारशील पुरुष भेदों के कारण मोह को प्राप्त नहीं हुए 


जो एकल्व दर्शी है उसके मन में अपनों से मोह और दूसरों से शोक 
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जो पार्थक्य था उसे अपने-अपने स्थान में सुरक्षित और मर्यादित करके 
सब को ऐक्य के अन्तर्गत छाने का प्रयत्न ही भारतीय इतिहास की 
विशेषता है । श्री रवीन्द्रताथ ठाकुर ने अपनी अप्रतिम शैली में राष्ट्रीय 
संस्कृति के इस महान्‌ उपनिषद्‌ को इस प्रकार व्यक्त किया है--- विधाता 
आरतवर्ष में नाना विचित्र जातियों को खींच लाए हैं। जो ऐक्यमूलक 
सभ्यता मानवजाति की चरम सम्यता हो सकती है, भारतवर्ष ने सदा 
नाना उपकरणों की सहायता से उसी की भित्ति खड़ी करने का प्रयत्न किया 
है । पराया कहकर उसने किसी को भी दूर नहीं किया; असंगत मानकर 
भी किसी का उपहास नहीं किया । भारतवर्ष ने सभी कुछ को ग्रहण 
किया है, सभी कुछ को स्वीकार किया है | इतना कुछ ग्रहण करके 
भी आत्मरक्षा करने के लिए यह आवश्यक है कि इस पूञजीभूतसामग्री 
में अपनी विशिष्ट व्यवस्था, अपनी शृंखला की स्थापना की जाय--इसे 
किसी एक मूल भाव द्वारा गुंथ कर रखा जाय। उपकरण कहीं का भी 
क्यों न हो, यह शख्रंखला--यह मूछभाव--भारतवर्ष का ही है। 
पराये को अपना बनाने में प्रतिभा की आवश्यकता होती है । हमें 
भारतवर्ष में इसी प्रतिभा के दर्शन होते हैं । भारतवर्ष ने नि:संकोच 
भाव से दूसरे के भीतर प्रवेश किया है और अनायास ही दूसरे की 
सामग्री को अपनाया हैँ । भारतवर्ष ने पुलिन्द, शबर, व्याध आदि. 
आदि जातियों से भी बीभत्स सामग्री संग्रह करके उनमें अपना भाव 
प्रसारित किया हे--उनके भीतर भी अपनी अमूल्य आध्यात्मिकता को 
अभिव्यक्त किया है । भारत ने कुछ भी त्याग नहीं किया और जो कूछ . 
भी अहण किया, सो उसे अपना बनाकर ग्रहण किया । | 
. भारतवर्ष की प्रधान सार्थकता क्या है ? यदि कोई इस प्रहइन का 
स्पष्ट उत्तर जानना चाहे, तो उत्तर दिया जा सकता है, और भारतवर्ष 
का इतिहास उसी उत्तर का समर्थन भी करेंगा । हम देखते हैँ कि 
भारतवर्ष ने सदेव प्रभेद के बीच ऐक्य स्थापन की चेष्टा की है, नाता पथों 
को सदा उसी एक लक्ष्य की ओर अभिमुख किया है और अनेक के बीच 
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एक को निःसंशय भाव से अन्तरतम रूप में प्राप्त किया हैँ। भारतवर्ष 
ने बाहर के समस्त प्रतीयमान पार्थक्य को नष्ट किए बिना उसके अन्तर 
के निगृढ़ योग पर अधिकार किया है । 

पृथिवी के सभ्य समाज में भारतवर्ष अनेक को एक करने के आदर्श 
के रूप में विराजमान है, उसके इतिहास से यही सत्य प्रतिपन्न होगा । 
एक को विर्व में और अपनी आत्मा में अनुभव करना, ज्ञान के द्वारा 
आविष्कृत करना, कर्म के द्वारा प्रतिष्ठित करना, प्रेम के द्वारा उपलब्ध 
करना और जीवन के द्वारा प्रचार करना--ताना बाधा-विपत्ति, 
दुर्गति-सगति के बीच भारतवष्े ने यही किया हे ।” 

भारत राष्ट्र सत्यमेव मानवीय संस्कृतियों की प्रयोगशाला रहा है। 
यहाँ का सब से प्रभाव शाली मंत्र समवाय, या समन्वय है। इसी आध्या- 
त्मिक रसायन से भारत में संस्क्ृतियों के सुन्दर, सुखद और प्रीति संयुक्त 
रूप विकसित हुए | भारतीय संस्कृति की यह साधना कूछ अतीत के साथ ही 
समाप्त नहीं हो गई । वर्तमान में भी इस संस्कृति की सब से सद्यकत अध्यात्म 
धारा उसी समन्वय के सृजन में संलग्न है । यह विराट संस्कृति विश्व के 
मानव-समाज का सब से अधिक चिरन्तन, सफल और आश्चर्य-जनक 
प्रयोग है । भारतीय संस्क्ृति के भावमय गंगाजल ने सब भेदों को श्रद्धा 
से प्रीक्षित किया । भारतीय मानव के मन ने समन्वय और ऐक्य के 
भाव से आनन्द और सन्‍्तुलन प्राप्त किया | हमारे समस्त राजनतिक, 
सामाजिक, धामिक प्रयत्व इसी लक्ष्य की प्राप्ति की ओर बढ़ते रहे और 
अब भी बढ़ रहे हैं। ये ही मातृभूमि के अमर हृदय से उत्पन्न होनेवाले 
वेग हैं। उत्तर, दक्षिण, पूर्व और पश्चिम में इन अध्यात्म वेगों की सहस्न 
धाराएँ अहनिश बह रही हैं जो सब के लिये सदा सर्वत्र सुलभ हैं--- 
'सबहि सुलभ सब दिन सब देशा । भारत की समुद्रान्त सीमाओं तक 
संस्कृति की यह साधना नूतन पूर्णता प्राप्त करेगी । इतिहास के अतीत 
अनुभव अर्वाचीन भारतीय मानव के मन को पुनः प्रेम के विद्युत्स्पर्ल 
से संचालित करेंगे । 
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इसकी अतिरिक्त आज भारतवर्ष को विश्व मानव के साथ संपर्क 
में आने का नया अवसर मिला हैं। उस क्षेत्र में भी ऐक्य और सम- 
स्वय के ये प्रयोग व्याप्त होते जायेंगे । देश-देश में भारतीय संस्कृति का 
यह अन्तर्यामी सूत्र विस्तृत होगा । इसकी दिव्य सुगन्धि से विश्व मानव 
का मन सुरभित हो उठेगा। अनेकता में एकता की उपलब्धि यही विश्व 
मानव की सब से बड़ी सिद्धि कही जायगी । शम की नीति से 
ही यह सम्भव होगा । पूर्वकाल में भी भारत के अच्तर्राष्ट्रीय 
सम्बच्धों की मूल कुंजी शम की नीति थी | जावा ( यवद्वीप ), सुमात्रा 
(सृवर्णद्वीप ), बलि द्वीप, बोनियो (कलिमन्थनद्वीप ), बर्मा (सुवर्णभूमि ), 
कम्बुज, मलय॑, सिहल, पुन्नागद्दीप ( तिकोवार ), कचा ( मध्यएशिया ), 
अग्निदेश ( कारा शहर ), बाल्हीक, कम्बोज आदि देश बार-बार भारतीय 
भूमि की ओर संस्कृति का अपरिमित कोश प्राप्त करने के लिये आक्षष्ट 
होते रहे, क्योंकि भारतीय संस्कृति की प्रुण्यशाला में शम की अक्षय 
नीवि से जीवन की धारा प्रवृत्त होती रही। भविष्य के लिये भी भार- 
तीय संस्कृति की यही मूल प्रेरणा रहेगी और भारती प्रजा का यही 
महान जनायन पंथ होगा । 


परिशिष्ट 


संकल्प 


यह संकल्प स्नान-सन्ध्योपासन भादि के साथ नित्य पाठ में प्रयुक्त 
होता हँ । इसमें देश की भौगोलिक और, सांस्कृतिक एकता की राष्ट्र- 
व्यापी स्वीकृति पाई जाती हैं । 

हरि: ३» तत्सदद्य श्री मदभगवतों महापुरुषस्य विष्णोराज्ञया प्रव- 
तंमानस्य श्री ब्रह्मणो 5हने द्वितीय प्रहराद्धे श्री श्वेत वाराह कल्पे 
_वेवस्वतमन्वन्तरें अष्टाविशतितमें कलियुगे कलि प्रथमचरणे अजम्बूद्वीपे 
(खण्डे) भारते वर्ष कूमारिका खण्डे आर्यावर्तेक देशें अविमुक्त वारा- 
णसी क्षेत्रे आनन्दवने भागीरथ्या: पदिचमे तीरे विक्रमशके बौद्धावतारे 
अमुकनाम्नि सम्वत्सरे अमुकमासे अमुक पक्षे अमुक तिथौ अमुक वासरे 
अमुक शर्माहँ ममोपात्त दुरित क्षय द्वारा श्री परमेश्वर प्रीत्यर्थ प्रातः 
सन्ध्योपासनं करिष्ये । द 
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अनुवाद 

हरि ३७ ही सत्य है । आज दिन महापुरुष भगवान्‌ विष्णु की 
आज्ञा से प्रवर्तमान, ब्रह्मा जी की आयु के प्रथम दिन! के दूसरे प्रहरार्ष 
में, बवेत वाराह्‌ कल्प में, वेवस्वत भमन्वन्तर में, अट्ठाइसवें कलियुग के 
प्रथम चरण में, जम्बूद्वीप में (भरतखंड में ), भारतवर्ष में, कृमारिका 
खंड में, आर्यावर्त के एक भाग में, अविमुक्त देव के वाराणसी क्षेत्र में, 
आनन्द वन में भागीरथी के पश्चिम तठ पर, विक्रम संवत्‌ में, बौद्ध 
अवतार में, अमुकनाम संवत्सर में, अमुक मास में, अमुक पक्ष में, अमुक 
तिथि में, अमुक दित, अमुक नाम का में अपने पापाचरण का क्षय करते 
हुए भगवान्‌ की प्रीति के छिये प्रात:काल सन्ध्योपासन करूँगा । 

इस संकल्प का एक बृहत्‌ रूप भी है जिसकी रचना यादों के 
मंत्री हेमाद्वि ने की । उसमें भारतवर्ष का भौगोलिक वर्णन, पुण्य पुरी 
जनपद और नदियों की बृहत्‌ सूची भी सम्मिलित है । 

ज्ञात होता है मूल संकल्प की रचना गुप्तकाल के लगभग हुई 
जब भारतवर्ष के अन्तर्गत बृहत्तर भारत के नौद्दीप भी सम्मिछित माने 
जाते थे और इस देश का नाम कुमारिका द्वीप प्रचलित हो गया था । 
संकेल्प के उस संस्करण का श्रेय सम्भवतः पंचरात्र भागवतधर्म को था। 
मुप्तकाल से भी पूर्व प्रचलित संकल्प की भाषा में भारतें वर्ष कुमा- 
रिका खंडे' ये शब्द जोड़कर नया संकल्प बनाया गया और “जम्बू- 
द्वीपे भरत खंडे' ये पुराने भौगोलिक संकेत भी' पूर्वेवत्‌ चलते रहे, यद्यपि 
दोनों में पुनरावृत्ति है । ह 
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मालिनी (मालिन, बिजनौर) ४८ 
मुचुकुन्दी ५१ 
यमुना २२, २८, रे४, ४१ 
यह्ववती (भाव). ५१, ११४ 
रथस्था क्‍ ४९ 
लक्ष्मण तीर्था ५१ 
लोकपावनी ५१ 
लोहित्या .. ४२,९८ 


१ के रे 

बक्षु ३९ 
ब्रदा १०० 
वरा (पेशावर की बारा नदी ) ४१ 
वाराणसी ... डर 
वसिष्ठी प्‌ 
बसुगंगा <८५ 
दाडमयी ५१ 
वाग्मती ८५ 
बवितस्ता ४१ 
विदिशा ४२ 
विपाद 8 
विरहीगंगा ८५ 
विश्ञाला नदी ९८ 
विष्णुगंगा <८५ 
विष्णमती (नेपाल ) ८५ 
वीरवेष्णबी ५१ 
वेणा (बेनगंगा) ९६, १०० 
वेत्रयती ४१ 
बेंदवर्तो ५६ 
वेदश्‌ति (विसुई) ४१ 
वेदस्मृता ४१ 
बेन गंगा (वेण्या) ४० 
बतरणी ४०, ४२, ९९ 
शतकम्भा ढेर 
दरावती ५१ 
शिशा क्‍ ५१ 
शतुद्रि २५, ३४, ४१ 


अनु क्रेमणिका 


शोण ४०, ४२ 
बवेतगंगा ९२ 
सतलज २१ 
सदानीरा (राप्ती) ३५,३६,४१ 
सप्त पविन्न नदी ९२ 
सरयू ३६, ४१ 
सरस्वती २७, २८, ३४, 
३५, ४१, ९७ 
सरस्वती ( विष्णुगंगा ) ९८ 
सिन्ध २९, हे२ 
सुवर्णा दर 
सुबस्त्रा ४ ९१ 
सुवास्तु ३०, ३४ 
सुषोभा रेड 
सेतुमन्त (हेलमन्द) ५श्े 
स्वर्णभुख्री ५१ 
हरहवेति ( सरस्वती, 
अरगन्दाब ) ३०, ५३ 
हिग्ला ५२, ५६ 
हेमावती . प१ 
नन्दगप्रयाग ८९ 
नज्नय (आन्ध महाभारत 
के रचयिता) १३३ 
नागद्ीप (तिकोबार ) ५प्‌ 
नागपत्तन ्शरश५ 
नागाजुनी कोण्डा १०६ 
नानक १३, १८ 


भारत की मौलिक एकता 


नोदेने रूद (उत्तर-्पथ) ११५ 
नारायण तीर्थ ( गण्डकी 

तट पर ) ९८ 
नारायण सर ९३ 
नालन्दा के आचामे १४९१ 
नासिक्य (नासिक ) ५० 
निगम ( व्यापारियों की 

सभा या सराफा ) ११९, १२० 
निगममों की सुद्राएँ १२० 
निशीय चूणि १३१ 
निषाद मुण्डा जाति १३० 
नील सरस्वती (चीन देश 

की देवी ) १०३ 
नेपाल १०२ 
नेपाल के थुलूमे ११९ 
नेमिषारण्य ९५ 
पंचतंत्र १९ 
पंचनद २९ 
पद्मपुराण १०३ 
पम्पासर ९२ 
पर्वत( वर्ष पर्वत और कुछ 

पर्वत ) .. ३९ ) ०0० 
पर्वेताश्रयी राजा ११७ 
पहुलबी भाषा . ३१ 
पांचिक ( गांधारदेश 

कायक्ष ) १०८ 


_पाण्डु कस्बल ( गांधार 


२०० 
देश के बने हुए ) ४५, ११६ 


पाण्ड्य पर 
पाण्डयकवाट ११९ 
पाण्ड्य भथुरा १०८ 
पाणिनि ११, २६९, २३१, ४३७, 


४५, ४७, ११४, १२५८ 
पाणिनीय अध्दाध्यायी,भारतीय 
साहित्य की एकता का प्रतीक १४६ 
संस्कृत भाषा की अमरता 


का हैतु १४६ 
पारद प्रदेश ५६ 
पार्दायन ५२ 
पारसकूलछ : १२१ 
पारियात्र ४० 
पावापुरी १०४ 
पिष्डारक ९६, ९७ 
पिपीलिक स्वर्ण ( हिमालय में 

उत्पन्न तिब्बती सोना ) ११८ 
पीतंगल्य (पीतछू खोरा) १०८ 
पुटभेदन ( गांठें खोलने की 
व्यापारिक संडी ) १२१ 
पुण्ड देश के क्षौम वस्त्र. ११९ 
पुण्ड्वर्द्धेन ४९, १०२ 
पत्माग द्वीप १८७ 
पुष्कर तीर्थ द ९६ 


पुष्करारण्य (पुष्करणा) ९७ 


पुष्कछावती (चार सद्दा ) ४४ 


२० १ 


यूर्णगिरि देवी पीठ, पूर्ण शेल पीठ 
(दक्षिण की तुलजा भवानी ) 


१००, १०१ 
पृथिदी-अग्नेत्वरी ७९ 
अदिति ७१ 
कामदुघा ७१ 
घष्सा प्‌ 
पप्रथाना ७१ 
'बिमग्वरी ७५ 
विधवधायस 3 
हिरण्य वक्षा ६७ 
चतुरन्त, पृथिवी २३ 
समुद्र पर्यन्त ५्ड 
माता ५८ 
सातू-भूमि के रूप १०३ 
स्थल रूप ६० 


पृथिवी सूक्‍्त ८, १५, २७, ५८-८० 


पर्वत ६१ 
जलधाराएँ ६२ 
ह॒वाएँ दर 
ससुद्र ६३ 
वन ४ 
युक्ष द्प्‌ 
पश्षु-पक्षी ६६ 
खनिज द्रव्य ६७ 
जन... | ६८ 
मातृ-भूमि की गन्ध ७२ 


अनुक्रमणिका 


इतिहास छप्‌ 
संस्कृति ७६ 
सातृ-भूमि का हृदय ७८ 
पृथदक (पीहोआ ) ९७ 
पेकूली का पहलवी लेख ३१ 
पेठीनस द्वारा भारत की 
भोगोलिक परिभाषा ३७ 
पोतनामात्य (आन्ध भागवत क्‍ 
के कबि) १८ 
प्रतिष्ठान (भूंसी ) १०० 
प्रतिष्ठान (पेठण) १०४ 
प्रभास तीर्थ ९६, ९७ 
अयाग : २१०० 
प्राग्ज्योतिष के उपायन. ११७ 
प्लक्षावत्तरण के तीर्थ (सर- 

स्‍्वती का उद्गम)... ९७ 
फलश्रुति ( क्षेपक की 

पहिचान ) १०० 


बंगाल की खाड़ी (महोदथि) २० 
बदरी नगरी ( मूड़विद्री, 
दक्षिण का जैन तीर्थ ) १०४ 
बदरीनाथ १२, २१, ८४ 
बहुधान्यक ( यौधेयों की 
राजबानी ) 
बाघ (व्याघगुम्फा ) के चित्र, 
खालियर . १०६ 
बाणभट्टू १०७, १७२ १७३, १७ढ़ 


१०७ 


भारत की मोलिक एकता 


बासियां की बावन गजा बुद्ध 

म॒तियां ४४, १०६ 
बावेरु देश ६७ 
बिन्दुसर (सानसरोबर) ५६, ९२ 
बिल्हण; चन्द्रलेखा का 


स्वयंबर १७८ 
बुद्ध १८, ६९०५ ५०६ 
बुद्ध गया १०५ 
बहत्तर भारत ण्प्‌ 
बहत्संहिता १०९ 
बौद्ध तीर्थ यात्रा १०५ 
बोद्धों के कला केन्द्र १०६ 
ब्रह्म था ज्ञान १०८ 
ब्रह्मर्षि देश (क्रक्षेत्र, सत्स्य, 

हरसेन, पंचाल) ३५ 
ब्रह्ा विजय ( सांस्कृतिक 

राज्य ) का रहस्य ७७ 
ब्रह्मवर्त ३५ 
भद्रकर्णेश्वर (कर्ण प्रयाग) ९८ 
भरत, अंगिरा २६, २८, २९ 
भरत, शब्द की निरुकित, 

क्‍ २१, २२, २७ 
भरहुत १०६ 
भागवत २४, १३६ 
भागवत धर्से का समन्वयात्मक 
दृष्टिकोण १३६ 

१०६ 


भाजा 


२०२ 


भारत (बहत्तर भारत). ७४ 
भारत का भोतिक संस्थान 
कर्माकृति, धतृषाकृति, शकट 
मुख की भांति संकीर्ण १०५ 
भारत का वेदेशिक व्यापार १२० 
भारतवर्ष--देश का नाम 


८, .५, १६ 
नाम का भौतिक पक्ष १९ 
भरत से व्युत्पत्ति. २१, २७ 
कमारी द्वीप २९ 
सिन्‍्यु-हिन्दु २९ 
इंडिया ३२ 
थि-एन-चु ३२ 


इन-तु-को ३२, ३े८, ५६, ९७२ 


भारतीय प्रजा १९, २६ 
भारतीय दूत मंडल १७६-७७ 
भारतीय भूगोल के तीन 

सत्य... ५६, ५७ 
भारतीय महासागर १९, ५३ 


भारतीय संस्कृति 


समस्वय का महान प्रयोग... ४० 
बिस्तार ५१७३ 
भाषा-- संस्कृत १४० 

क्‍ पालि १४० 
अर्धभागधी १४० 
महाराष्ट्री प्राकृत का 

साहित्य श्ड२, डरे 


२०३ 
अपर व १४६, ४७ 
प्रादेशिक भाषाओं का 
जन्म और साम्य १४७ 
भाषा और साहित्य १३९ 


३१३०० 


भीमा देवी (पेशावर) 
भुवन कोश १५,२५,३०,३८,१६२ 


भूमि परिचय 8 

भू-सचिवेश २७, ३६, ६८ 

भूगुकच्छ (भड़च ) ५० 

भूगुतुंग (तुंगनाथ ) ९८ 
भोगोलिक नामों का महत्त्व 

८४, ८५ 

सगध का साम्राज्य १६९ 


चन्द्रगुप्त मौर्थे का साध्शाज्य १७० 

उसके दो फल-समान शासन 

संस्थाएँ और अन्तर्राष्ट्रीय 

चेतना २१७०-७१ 
मणिनाग (राजगह में मणियार 

नाग का सठ) ९८ 
मणिपुर १०२ 
मत्स्यपुराण १९,२५,५५, १०३,१६३ 
भध्यकालीन राज्यतंत्र तथा 
जीवन पद्धति की एकता १७८ 
मध्यदेश ३६ 
मध्यम राष्ट्र (दक्षिण कोसलरू ) ११९ 
मध्यमिका (नगरी, चित्तोड़) १०८ 
सन्त २१६, २५, २६, २७ 


अनुक्रमणिका 


सन्दाकिनी १०० 
सर भूसि १०८ 
सलय ३९, ५५ 
मसले, महेख्व ०, नहल०, अज्ञ ०, 
एल्‍ल०, ३९ 
मसलबार १८ 
ससुली पत्त न पड 
महाकाल शिव ९७ 
महाक्षत्रप शोडादा १३५६ 
महापुरी ८७ 
महापृथिवी दब्द का अर्थ 
(भारतवर्ष ) १६४ 
महाभारत १५, १७, २२, २३, २४. 
२७, २८, ३६, २३८ 
नदी सूची ४१, ४२, ४३, ४५ 


४3७, ५२, ५४, ९३, ९४, २०९१,. 
११४, ११६, ११८, १३६, १३८, 
१६७, १६९, १७३ 

महासायरी का भोगोलिक 
क्षितिज १०९ 
महामायरी की यक्ष सूची १०७ 


महाराष्ट्र ५१ 
महावीर श्ट 
महाश्रेष्टी १२०- 
महास्थान, महानगर, उच्चे:- 

नगर ४९. 
भहाहिमवच्त ८डे 


भारत की मौलिक एकता 


महेर्द्र पर्वत ( गंजम ) ९६, ९९,११९ 


सहीद्धि २०, ५७ 
मागध मान १२१ 
सातरिश्वा वायु ६३ 
मार्कण्डेय पुराण ५५ 


मार्ग, कस्बोीज-कपिश सार्गं डेढ़ 
उत्तर पथ ड४ड 
सध्य देश से प्राच्य का मार्ग ४९ 
बोलन का मार्गे ५२ 
एशिया के पथ सूत्रों का 

सम्मिलन भारत में "३ 
'कालंजर से उड़ीसा ९६ 
दक्षिण कोसल से गोदवरी 

और गोदावरी से दश्परिक 

के दो मारे ९६ 
द्वारका से कन्या कुमारी तक 

का समुद्र तट मार्ग ९६ 
गंगा के उत्तर कोसल से 

लोहित्य का मार्ग ९८ 
गंगा के दक्षिण सगध से गंगा- 

सागर तक, मध्यदेश तक और 

दक्षिण'कोसलू तक के सार्ग ९८ 
'शोण के उद्गम से दक्षिण 

कोसल का मार्ग ९९ 
मसगध से कॉलिंग और मगध से 

मेकल होकर विदर्भ और 
कोसल के दो मार्ग श्र 


२०४ 


उड़ीसा के महेद्ध पर्वत से कावेरी- 
कन्याकूमारी को मिलाता हुआ 
गोकर्ण तीर्थ तक का मार्ग 

गोदावरी से वरदा वेणा होकर 

विदर्भ से सोपारा का मार्ग १०० 


ही 


फालूंजर से प्रयाग-काशी का 

मारे १०० 
समातृभूमि के जनायन पन्‍थ ११२ 
स्थल पथ आदि १० प्रकार 

के पथ ११२-३ 
अर्थ शास्त्र के अनुसार पथों 

के भेद ११३ 
चीन भारत का स्थरू भार्म ११३ 
सिविखस-तिब्बत सार्गे ११३ 
कुमायूं-केलास मार्ग ११३ 
रामपुर बशहर तिब्बत मार्ग ११३ 
उत्तर-पश्चिम के मार्ग श्श्३े 


वक्षु-बाल्हीक-कपिद-तक्षशिला 


सा्गे ११३ 
कंधार-क्वेटा-बोलन मार्ग ११३ 
वर्ण पथ ११४ 
गोसल-सिन्ध मार्ग ११४ 
उत्तर पथ _ ११४-११५१५ 
शआरवस्ती-साकेत-कोशास्बी- 

दक्षिण कोदइल भसार्ग. ११५ 


सथुरा-अवन्ति-भरुकच्छ मार्ग ११५ 
अवन्ति-प्रतिष्ठान भागे ११५ 
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